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प्रकाशदीय 


- पाठकों को सभवत्त ज्ञात होगा कि गाधीजी के मिधन के बाद 'गाधीजी के 
भाईचारे में विश्वास रखनेवाले” व्यक्तियो की एक सस्था स्थापित हुई थी-- 
'सर्वंदिय-समाज। उसका प्रति वर्ष एक सम्मेलन होता है, जिसभे सारे देश के रच- 
नात्मक कार्यकर्ता तथा कुछ विदेशी व्यक्ति भी सम्मिलित होते हे । श्रवतक इसके 
बारह सम्मेलन हो चुके हे । उन सम्मेलनो मे विनोबाजी ने जो उद्घाटन तथा 
उपसहारात्मक प्रवचन दिये थे, उन्हीको इस पुस्तक मे सग्रहीत किया गया है। पहले 
खण्ड मे उद्घाटन-प्रदचन दिये गए हे, दूसरे मे उपसहारात्मक। अ्नगुल तथा 
सेवाग्राम के अधिवेशनो मे विनोबाजी नही जा सके थे, झ्तः वे छोड दिये गए है । 

इन प्रवचनों मे विनोबाजी ने बडे ही बुनियादी विचार दिये हे । सर्वोदय के 
आदशों पर प्रकाश डालते हुए उन्होने उद्घाटन-प्रवचनो में वर्ष-भर के कार्य का 
लेखा-जोखा प्रस्तुत किया है और उपसहारात्मक प्रवचनों मे भ्रन्य बातो के साथ 
प्रत्येक सम्मेलतल की कारंबाई का सार दिया है। सर्वोदय तथा भूदान का विचार 
किस प्रकार उदित और पल्लवित हुआ, इसकी विस्तृत जानकारी इस पुस्तक के 
प्रवचनो को पढकर हो जाती है। 

हम आशा करते हे कि इस पुस्तक को रचनात्मक कार्यकर्ता ही नही, समाज 
और देण के श्रभ्युदय मे रुचि रखनेवाले सभी पाठक पढ़ेंगे। पुस्तक अ्रधिक-से- 
अ्रधिक हाथो में पहुचे, इससे इसका मूल्य इतना कम रक्‍्खा गया है। हे 
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' खण्ड १ 
१; : सर्वोदय का अथ 


यह सर्वोदिय-समाज के सेवको का सम्मेलन है। यह एक नया समाज बनने जा 
रहा है। भ्राज तो उसमे चन्द लोग इकट्टु हुए हे, लेकिन वे चन्द ही रहनेवाले 
नही हे । अगर परमेद्वर ते चाहा तो सारी दुनिया सर्वोदय-सममज बनेगी, इसमे 
कोई सन्‍्देह नही है। और दुनिया को तो तभी शान्ति मिलेगी जब वह सर्वोदिय- 
समाज बन जायगी । गाधीजी की मृत्यु के वाद इसका एक छोटा आरम्भ हमने 
किया है। अभी वह चीज वन रही है। वेसे तो इसे सर्वोद्िय-समाज का पहला ही 
सम्मेलन कहना चाहिए। इसलिए इस तरफ आप लोगो का ध्यान स्वभावत 
विशेष आराक्ृष्ट हुआ है और एकाग्र होगया है, यह में जानता हु। यो पिउले साल 
एक सम्मेलन हुआ था, लेकिन वह एक सकत्पमात्र था। इस एक साल से जो कुछ 
अनुभव आया है उसके आधार पर इस साल यह सम्मेलन हो रहा है। इसलिए 
इसमे भ्राभे के प्रचार-कार्य की योजना तैयार होगी। लेकिन जब आप लोगो ने 
इस सम्मेलन को यहा निमनन्‍्त्रण दिया है तो हम आशा करते हे कि यहा के श्रर्थात्‌ 
मध्यभारत के लोग इस कल्पना को ठीक तरह समभ लेंगे। अपने जीवन मे उसका 
अधिक-्से-अधिक अमल करने की कोशिण करेंगे और गाव-गाव तथा घर-घर 
में इसका प्रचार करेगे। 

सर्वोदिय एक ऐसा श्रर्थंघन शब्द है कि उसका जितना अभ्रधिक चिन्तन और 
प्रयोग हम करते जायगे उत्तना ही अधिक अये उसमे से पाते जायगे। सारा शर्थ 
एकदम सूभनेवाला नही है। आहिस्ता-आहिस्ता वह सुझेगा । लेकिन उसका एक 
अर्थ स्पष्ट है कि जब भगवान्‌ ने इस दुनिया मे मानव-समाज का निर्माण किया है 
तो मानव का आपस-अापस, में विरोध हो या एक का हित दूसरे के हित के विरोध 
में हो यह उसकी मा कदापि नही हो सकती | कोई वाप यह नही चाहता कि 
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एक लडके का हित दूसरे लडके के विरोध मे ही। लडको मे विचार-भेद हो सकता है, 
लेकिन हित-विरोध नही हो सकत्रां। भिच्न-भिन्‍न विचार हो, तो ऐसे अनेक 
विचार मिलकर एक पूर्ण विचार वन सकता है, क्योकि किसी एक ही आदमी 
का पूर्ण विचार सूके, यह नहीं हो सकता है। एक को एक श्रग सूभेगा, दूसरे 
को दूसरा श्रग सूझेगा, तो तीसरे को तीसरा अ्रग सूक्रेगा। इस तरह सबके 
अगो का मिलकर एक पूर्ण विचार होगा । इसलिए विचार-भेदो का होता 
हे है। उसमे दोप नही है, वल्कि गुण ही है। पर हित-विरोध नही होना 
चाहिए। 
लेकिन हमने अपना जीवन ऐसा बनाया है कि एक के हित मे दूसरे के हित 
का विरोध पेदा होता है। धन आदि जिन चीजो को हम लाभदायी मानते हे, उनका 
सामनेवाले की परवा किये बगैर और कभी-कभी उससे छीनकर भी हम सम्रह 
करते है । प्रेम से भी अधिक कीमत घन को यानी सुवर्ण को हमने दे रखी है। ऐसी 
सुबर्ण माया दुनिया मे फेल' गई है। उसीका नतीजा है कि जो परस्पर मेल या 
समन्वय श्रासान होना चाहिए था वह मुश्किल होगया है। उस मेल की ज्योध मे 
कई राजकीय, सामाजिक और आशिक ज्ञास्त्र वन गये हैं । फिर भी सबका हित 
नही सभध रहा है। लेकिन एक सादी वात समझ लेगे तो वह स्धेगा । हरएक दुसरे 
की फिक्र रखे और अपनी फिक्र भी ऐसी न रखे कि जिससे दूसरे को तकलीफ हो । 
यही वह सादी वात है। यही कुटुम्ब मे होता भी है। कुटुम्ब का वह न्याय समाज 
को लागू करना कठिन नही होना चाहिए, वल्कि झ्रासान होना चाहिए। इसीको 
सर्वोदिय कहते है । 
सर्वोदय का यह एक वहुत ही सरल और स्पष्ट अर्थ है। हम जसे-जसे प्रयोग 
करते जायगे वैसे-वैसे उसके श्रौर भी श्रर्थ निकलेगे। लेकिन उसका कम-से-कम 
और स्पष्ट अर्थ यह है और इससे यह प्रेरणा मिलती है कि हमे दुसरे की कमाई 
का नही खाना चाहिए। दूसरे का धन किसी तरह हम ले ले इसे अपनी कमाई 
नही कही जा सकती । कमाई का अथे है प्रत्यक्ष पेदाइश करे। ये दो नियम हम 
ले ले तो सर्वोद्य-समाज का प्रचार दुनिया मे हो सर्केगा । . ' 
वैसा प्रचार जब होगा तब होगा, लेकिन भ्राज सर्वोदिय-समाज के सम्मेलन 
का यहा से आरम्भ हो रहा है, इसलिए इस मध्यभारत मे उसका आरम्भ होजाय 
तो सारे भारत मे फैल सकता है। यह एक पृण्यभूमि है। नर्मदा नदी का यह क्षेत्र 
“है। हिन्दुस्तान मे नमेंदा को पुण्य-सलिला कहते हे। 'कलौ नर्मदा--कलियूग मे 
नर्मदा का महत्व क्यो है ”? इसीलिए कि यह उत्तर हिन्दुस्तान शोर दक्षिण हिन्दु- 
स्तान की सधि-सरिता है। ऐसे मध्यभारत मे आप खड़े हें। इसीलिए में उम्मीद 
करूगा कि सर्वोदिय-समाज के सम्मेलन के निमित्त से इस कल्पना का हर गाव 
और हर घर मे प्रचार करेंगे। एक छोटा बच्चा भी सर्वोदिय-समाज का सेवक बन 
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सकता हे, श्रगर वह॒ दूसरे की सेवा करता है और कुछ-न-कुछ पैदाइश करता हैं.। “ 
इस तरह लाखो-करोडो सेवक इस समाज के बन जायग्रे। ये लोग उन सेवको का 
रजिस्टर रखते है, लेकिन तव ऐसी नौवत आयेगी कि किन-किन के नाम रजिस्टर 
मे लिख जाय ? क्योकि, सारी दुनिया अपना नाम इसमे देगी । मे प्रभु से प्रार्थना 
करता हु कि ऐसा दिन आये । 
पहला सर्वोदय सस्सेलन 
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राऊ मे कुछ बातो का जिक्र मेने किया था, जो उन दिनो मेरे चित्त मे निरतर 
चल रही थी और मुझे जिन्होने व्याकुल-सा बना दिया था। स्वराज्य-प्राप्ति के 
वाद भौर विशेष करके गाधीजी के निर्वाण के बाद हमे किस तरह से प्रगति करनी 
चाहिए, वया रास्ता लेना चाहिए, इसका बहुत मथन मेरे दिल मे चल रहा था 
ओर उन दिनो द्वेन मे प्रवास करना हुआ था । ऊचे दर्जे मे, जो जीवन में किसी भी 
कारण से क्यो न हो, पहली ही वार मुझे सफर करना पडा था। हिंदुस्तान के आधे से 
अधिक हिस्से मे घूमना हुआ। उस समय चिंतन निरतर चलता रहा था। इस तरह 
कुछ भाइयो से में मिला, जिनके स्थानों और कामो के बारे मे मेने सिर्फ कानो से 
सुना था | उनके कामो का दर्शन मुझे हुआ यह लाभ तो जरूर हुआ, लेकिन क्‍या 
इस तरह में घूमता रह तो हम अहिसा को गति दे सकते है ” और जो परिवतंन 
हम समाज में लाना चाहते हे, वह ला सकते हे ” श्राखिर वह जो प्रवास था वह 
कोई अहिसा के आधार से होता था, ऐसी वात नही है। रेलवे वन्ती किस तरह, 
जिन पैसो के आधार पर हमने प्रवास किया, वे पैसे आये कहा से इत्यादि ये सब 
बाते मन मे आया करती थी और यह भी लगता था कि ऐसे गतिमान साधन, जो 
विचार की गभीरता नही, वल्कि खलबली ही पैदा करते है, अहिसा के प्रचार के 
की होगे क्या ” इन साधनों से श्राम जनत” तक क्या हम कभी पहुच 
सर 


यह सब मन मे चल रहा था और उधर उन दिनो गाधीनिधि काम कर रही 
थी । जब गाधीजी की मृत्यु के वाद हमारेवडे लोगो ने तय किया कि उनकी स्मृति 
में उनके कामों को चलाने के लिए एक निधि श्रर्थात्‌ पैसा इकट्ठा किया जाय तव 
वह बात मुझे हृदयंगम नही हुई थी। फिर भी बडे लोगो ने जो काम किया उसके 
विरुद्ध सोचना भी मुझे अच्छा नही लगता था, बोलना तो दूसरी बात है। उसके 
विरोध में में वोला भी नही । लेकिन प्रवास मे एक मौका आया जब लोगो ने पूछा 
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कि आप बहुत सारे विषयो पर बोलते है तो निधि के बारे मे भी कुछ कहिये। 
मेने बहुत नम्न भाव से कहा कि में इस तरह पैसा इकद्गा करना पसद नही करता। 
गाधीजी के कामो के लिए ही क्यो न हो, लेकिन पैसा इकट्ठा करने से लाभ के 
बजाय हामि श्रधिक होगी, यह मेरे दिल मे हमेशा लगता था । ः 

झौर यह तो सोचने के लिए एक निमित्त हुआ । लेकिन अपने आश्रम हमने 
किस तरह चलाये उसका भी मेने चितन किया । हमारा न्तिज का जीवन किस तरह 
चला, वह भी सोचा। सब सोचकर इस नतीजे पर आया कि स्व जमाना वदल 
गया है, यूग-परिवर्तेन हुआ है । अब जो काम करना हे वह बहुत गहरा है भौर 
प्रत्यत कठिन है। स्वराज्य-प्राप्ति, याने परकीय सत्ता को यहा से हटाना, वह काम 
उतना कठिन नही था जितना आगे का हमारा काम कठिन है। वह एक काम तो 
हमने पचास-साठ साल के परिश्रम से कर लिया । श्रव जबकि हमे नया सामाजिक 
और झथिक क्राति का काम हाथ मे लेना है तो उसके लिए पुराने तरीके नही चल 
सकते, ऐसा मृझे लगा । 

आज पाटिलसाहब ने पूछा था कि क्या वही रचनात्मक कार्यक्रम, जो स्व॒राय 
के पहले हमने सोचा था, स्वराज्य के बाद भी चलेगा या उसमे कुछ परिवर्तन की 
गुजाइश और जरूरत रहेगी ? यह विचार मेरे मन मे चलता था। तो मुझुय परि- 
वर्तन हमारे सामने यह होना चाहिए कि हम पैसे का आधार तोडे और श्रम-निष्ठा 
पर ही निर्भर रहे । शरीर-परिश्रम से जितना हो सकता हे करे। दान लेना है तो 
भी परिश्रम का ही ले। इस तरह अगर ग्रागे का काम हम चलाये तो हमारा सारा 
जीवन तेजस्वी होगा, नही तो श्रभी तक जो हमने भ्रध्ययत किया, याने कमाया वह 
उत्तरोत्तर निस्तेज होता जायगा और सामाजिक तथा आर्थिक क्रांति की कल्पना 
हवा मे रह जायगी | और दूसरे लोगो के दूसरे तरीको के लिए हमें अवकाश देता 
होगा, कर्मयोग के मैदान मे से एक तरह से हट जाचा होगा, ऐसा निर्णय मेरे मन 
ने लिया। तो पाटिलसाहब के प्रश्न का उत्तर यह है कि भव आधार साक्षात परि- 
श्रम के जीवन पर रखता चाहिए। ही 

श्रीमानों से अभी तक हमने दान लिया और उन्होने दिया। उसके लिए उनका 
उपकार जरूर मानना चाहिए। लेकिन वे दिन अब गये जबकि ऐसे दानो पर 
हमारा काम चलता था। दान तो खैर जैसे पहले मिला वेसे अब भी मिल सकता 
है, श्रगर हम लेना चाहे, लेकिन यह दान हमारे काम को बढायेगा नही, वल्कि 
तोडेंगा। याने नतीजा यह होगा कि हम कोई बुनियादी काम करनेवाले साबित नही 
होगे । कुछ तो सेवा हमसे जरूर होगी, लेकिन सेवा करना एक बात है भर समाज 
की बुनियाद मे ही परिवर्तन करना दूसरी बात है। दोनो मे बहुत अतर है। सेवा 
तो हर हालत मे हमको करनी है । सेवा-भावना हममे है तो सेवा हम करेगे, लेकिन 
हमारी सेवा किसी और विचार की भी दासी बन सकती है ओर हमारे आ त्म- 
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विचार की भी वह सेविका हो सकती है। तो जो सेवा हमारे आत्म-विचार की 
सेविका नही होगी,बल्कि दूसरे विचारो की सेवा करनेवाली होगी वह सेवा हमे कुछ 
काम देनेवाली नही है । उससे हमारी उन्नति नही होगी, झात्मसमाधान हमको नही 
मिलेगा और जिस काम की अपेक्षा लोग हमसे करते है वह काम हमसे नही बनेगा। 
यो सोचकर कुछ विचार मेने राऊ के सम्मेलन मे बताये थे। उनपर लोगो ने 
आक्षेप भी उठाये थे। मावलकरजी ने मुझे एक पत्र लिखा था। उस व्याख्यान मे 
मेने कस्तुरवा निधि का. उल्लेख किया था। उस निधि के पैसे बेक मे हे पडते है 
और उसका ब्याज भी लेना पडता है। इन पैसो पर अगर व्याज मिल रहा है तो 
वह पैसे दूसरे किसी काम मे लगे हुए हे, यह वात साफ है। ये काम ग्रामोद्योगो के 
होते हे, ऐसी भी वात नही है। इस तरह का कुछ मेने उल्लेख किया था। मैने तो 
चरखा-सघ का ओर गाघी-निधि का भी उल्लेख किया था। लेकिन यह उल्लेख 
मेने आत्म-परीक्षण के उद्देश्य से किया था। अगर टीका का ही उद्देश्य मन मे होता 
तो ऐसा उल्लेख में नही करता। वह में मन मे ही रख लेता । शब्दों मे तो कम-से- 
कम प्रकट नही करता । लेकिन उल्लेख करने मे मेरी दुष्टि आत्म-परीक्षण की 
थी। फिर भी मावलकरजी को लगा कि शायद इससे लोगो मे कुछ गलतफहमी 
होने की सभावना है। सो उन्होने मुझे एक पत्र लिखा और सफाई दी कि क्यो यह 
पैसा बेक मे रखना पडता है। एकदम से तो वह खर्च नही होता है। आहिस्ते- 
आहिस्ते ही खर्च होता है। उसे दूसरे किसी काम मे लगाना, ट्रस्टी-मडल के जो 
नियम हे, उसके अनुकूल नहीं होगा। औौर कस्तूरवा दृस्ट का जो विधान आ्रादि 
बना है वह गाधीजी के सामने बना हे, अर्थात गाधीजी की सम्मति उसमे ली गई 
थी। ऐसा उन्होने लिखा। हमने उनको थोछं मे उत्तर दिया कि आपने जो सफाई 
दी है वह हम पहले से जानते थे, और कस्तुरबा-निधि के काम के विण्य मे हमे कोई 
गलतफहमी नही है। इतना ही नही, वल्कि वह निधि जिस तरह काम कर रही है, 
उसके लिए हमारे मन में बहुत आदर हे। लेकिन हमने जो सवाल उठाया है वह 
बुनियादी है श्लौर उसका उत्तर आपकी सफाई में नही मिलता हे । 
लेकिन आप लोगो के सामने में इतना प्रकट कर देता चाहता हु कि हम लोगों 
के सामने हमेशा यह एक चीज रहती है कि फलाने विषय मे गाधीजी क्या करते 
थे या उनका क्या कहना है। में यह तो नही कहगा कि इस तरह विचार करना- 
कोई पाप हे, लेकिन इतना जरूर कहूगा कि गराधीजी के वचनो का और उनकी 
कृति का उपयोग अगर हमे आगे बढाने मे होता हे, त्तो जहर करना चाहिए। 
लेकिन हमारी प्रगति मे अगर वह बाधक होता है तो उसको छोड देने की हमारी 
हिम्मत होनी चाहिए। अपने पूर्वजो के भ्रनुसरण का नतीजा यह नही होना चाहिए 
कि अपनी प्रगति से रुकावट आरा जाय । उनका भी यह उद्देश्य नही हो सकता। हम 
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लोगो में एक बहुत अच्छा वचन प्रचलित है अनता वे वेदा ।' याने वेद अनत, हें। 
हम जानते हे कि वेद चार ही हे और उनके मत्र इने-गिने हे ।-लेकिन यह वाक्य 
हमको कहता है कि वेद अनत है। कहने का भावार्थ यह है कि जो कुछ वेद बोलते 
है उतना ही वेद नही है, वल्कि जो भी सद्विचार मनुष्य को पहले कभी सूका और 
इसके आगे कभी सूझेगा, सारा परमेश्वर-प्रेरित होता है। इसलिए वेदो के विचारो 
का अत नही है। इसलिए गाधीजी ने जो एक वात कही उसके आगे कोई कदम 
नही उठाना चाहिए, जमाना बेदलने पर भी पुरानेजमाने की चीज ही हमको चलानी 
चाहिए, इस तरह का विचार हम छीड दे । ऐसा विचार हम अगर करते हो तो 
हर पुरुषो के लिए हम अनादर नही प्रकट करते, वल्कि उनके अनुकल ही 
हम । हि 

लेकिन यह तो बीच मे मेने थोडी-सी बात वा दी है। मुझे तो यह कहना 
था कि वह जो विचार, अ्रपरिग्रह और पैसे से मुक्ति का मेरा चल रहा था उसके 
अमल के लिए भगवान ने बीच मे अवकाश दे दिया। प्रवास तो मेरा चल रहा था 
म_र कई स्थानो से वुलावा श्राता था । और जो मनुष्य घूमने लगता है वह उसी 
ढंग से सोचता भी है। जाने की उपयुक्तता होती है। जितनी सेवा होती है उतनी 
कर भी लेता है। लेकिन भगवान ने मेरे शरीर मे रोग-बीज निर्माण कर दिया 
और अपनी अजीब भाषा मे श्राज्ञा दी कि अब तू ठहर जा और जो दूसरे काम 
करने है वे करने लग । भगवान की आज्ञा का श्रथे में यह समभा कि रोग तो किसी 
भी सम-बुद्धिवाले और ठीक विचार करनेवाले को होता नही । तो कुछ-न-कुछ 
जीवन मे और विचार मे दोष है, उसे पहचान ले और कम-से-कम इतना तो कर 
कि औषधियो का उपयोग छोड दे । मनुष्य की श्रद्धा की कसौटी मौके पर ही होती 
है । कम-से-कम इस वक्‍त जब भगवान से सूचना मिली है, विना श्रौषधि के ही 
में काम करू । वह भी अहिसा का एक प्रयोग होगा। यो सोचकर में ठहर गया । 
एक जगह बैठ गया और जितना हो सकता था उतना जीवन का सशोधन किया । 
रोग-निम्‌ लग यद्यपि नहीं हुआ तथापि आहिस्ता-आहिस्ता रोग-नियमन काफी 
हुआ । कह सकते है कि अब शरीर, जितना काम में चाहता हु, उतना दे देगा । 

उस समय मैने यह विचार किया कि हमारी सस्थाओ को, जिनके मार्ग दर्शन 
की जिम्मेदारी मुझपर है, अगर में पैसे से मुक्त कर लू और उसमे कामयाब हो 
जाऊ, तो बैठे-बैठे एक बडी सेवा हो जायगी । उस काम में मेने मन को और तन 
को भी लगाया। और जब आ्राहिसता-आहिस्ता शरीर काम देने लगा तो पाच-छ 
घटे परिश्रम होने लगा। जो काम मेने चुना वह खेती का था। 

झव यहा मेने एक फरक आपको बता दिया कि स्वराज्य-प्राप्ति के पहले का 
रचनात्मक काम और बाद का रचनात्मक काम इन दोनो मे कया फरक होना 
चाहिए। मुझे यह लगा कि पहले हमने खेती की तरफ कोई खास ध्यान नही दिया 
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था, लेकिन थ्रव वह नही चलेगा। किसानो के जीवन मे हमे दाखिल होना पडेगा 
और किसान ही बनना होगा । कई कारणो से यह पहले हम नही कर सकते थे। 
वे कारण अब मौजूद नही रहे । रचनात्मक काम में यह फर्क होना चाहिए, ऐसा 
मुझे लगा और-खेती का झारभ मेने कर दिया । 
उसका नतीजा काफी भ्रच्छा आया । सेवाग्राम-आ्राश्नसवालो ने यह निरुचय 
किया कि इस साल की समाप्ति के वाद पैसे का दान नही लेंगे और जो कुछ काम 
वहा हो सकता है वह शरीर-परिश्रम से ही किया जायगा। यह चीज मुझे वहुत 
महत्व की लगी, क्योकि जहा गावीजी का निवास-स्थान था वहा भ्रगर आश्रम 
जैसी कोई साकार वस्तु नही रहती है तो वह श्रच्छा है। इससे निराकार भौर 
निगुंण मे जो पवित्रता होती है उसका अनुभव लोगो को झायेगा। लेकिन अगर 
कुछ साकार वस्तु वहा रहती है, याने कोई सस्था वहा रहती है, तो वह प्रकट होनी 
चाहिए श्रौर आज की जो आवश्यकता हे उस आवश्यकता की पूर्ति का दर्शन उस 
संस्था मे होना चाहिए। शौर जो शुद्धतम आदशों हमारा है उसके पालन का प्रयत्न 
वहा होना चाहिए। इस साल आश्रमवालो के साथ काफी वाते हुई । उन लोगो ने 
इस विचार को सान लिया। 
मुझे जो करना था वह सिर्फ इतना नहीं था कि सस्था को में पैसे से मुक्त 

करू, लेकिन काम यह था, और यह है, कि सस्थाओ के जरिये भ्रास पास के गावो 
मे प्रवेश करना और ग्रामीण जीवन को जहातक हो सकता है, बाजार से मुक्त 
रखना अर्थात्‌ मुख्यत अन्त, वस्त्र और मकान और कुछ सीधे-सादे उपयोग के 
भौजार, इतनी वस्तुओं मे अगर वे स्वावलबी बने, तो बाकी चीजो के लिए वाजार 
रहेगा। बाजार छोड देने की न श्रावरयकता है, न शक्‍्यता है। लेकिन इन बुनि- 
यादी चीजो को वाजार से लाने की हालत न रही तो आज की कठिन परिस्थिति 
का बहुत-कुछ इलाज होगा । मुभेसे कोई पूछता है कि श्राजकल जो सब चल रहा 
है उसके विरीध मे आप क्या योजना सुराते है ” उसके उत्तर मे मेरे पास यह 
भ्रसली योजना हे । इससे भी बेहतर योजना हो सकती है। लेकिन वह योजना 
इस योजना को तोडनेवाली नहीं होगी, वल्कि इसकी पूति करनेवाली होगी । 
लेकिन मेरे दिमाग मे कोई दूसरी योजना नही सुभती है। में चाहता हू कि सारे 
हिन्दुस्तान मे हमारे जो कार्यकर्ता हे वे जरा मन मे सोचे श्लौर एक नया उत्साह 
ओर एक नई दृष्टि सपादत करे । 

, मे जानता हू कि कुछ कार्येकर्ता बहुत पुराने हे। शरीर से कुछ थके हुए भी 
है। लेकिन उनसे भी में आशा करता हु कि वे विचारो मे फिर से युवा वन जाय | 
शरीर चाहे साथ कम दे था अधिक दे उसकी विशेष परवा न करे, वल्कि जब कुछ 
अनुभव हो चुका है तो शरीर से हम भिन्‍न हे, इस चीज पर जोर दे । जो युवा है, 
उनका शरीर तो इस काम के लिए तैयार हो ही सकता है। तो ये युवा और वे 
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पुंराने अनुभवी, दोनो मिलकर जहा-जहा हमारे छोटे-मोटे केन्द्र हे या छोटी-मोटी 
सस्थाए हैं उन सबको शरीर-परिश्रम पर और विशेष करके खेती के परिश्रम पर 
और अपरिग्रह पर खडी करे। यह सर्वोदिय-सेवको के लिए एक बात मेने कही । 
एक भाई ने मुझे पत्र लिखा है, जिसमे वह कहते हे कि सत्र व्यापक जो 
भगवान है उसकी हस्ती से इन्कार करना और सर्वेत्र विराजमान पैसे के विषय मे 
विरोध पैदा करना कहातक सम्भव है ? वह जो उपमा उन्होने दी वह काफी समा- 
धानकारक है, ऐसा मुझे लगा, क्योकि भगवान को तो हमने देखा ही नही, लेकित 
पैसे को तो चारो ओर देखते हे, और जैसा भ्र्जुन ने कहा था कि तुभे पूर्वे मे नम- 
स्कार और पश्चिम मे नमस्कार, वैसे हम उन पेसो को सब दिज्ञाओ मे नमस्कार 
करते है । हमारा सिर दश दिशाग्रो मे इसके सामने भुकता है। इस हालत मे 
इसके पजे से मुक्त होना कठिन है, यह में कवूल करता हु । इसमे काफी विवेक 
रखने की श्रावश्यकता है और सव लोगो को मिलकर काम करने की श्रावश्यकता 
है | यह भ्रकेले मनुष्य का काम है, ऐसा में नही मानता | लेकिन इस काम के लिए 
हमारे कई भाई तैयार हो जाय, तभी सर्वोदिय-विचार फेलेगा, अहिसा फैलेगी। 
अगर हम इतनी हिम्मत न करे तो हमको कबूल करना होगा कि हम वे लोग नही 
होगे जिनके जरिये यहा अहिसक क्रान्ति पैदा होगी, याने अहिसा के जरिये ऋातन्ति 
नहीं होगी । फिर कान्ति के लिए दूसरे साधन दूढने होगे या फिर हिसा का साधन 
लेना होगा | लेकिन भगवान ने भ्रगर हमको अ्रहिसा की प्रेरणा दी है और एक ऐसे 
महात पुरुष का आ्राश्रय दिया, जिसका वरवहस्त हमपर रहा और जिसके साथ 
हमने काम किया है, तो उस विरासत मे मिली हुई चीज को आगे बढाने मे हमारे 
शरीर मिट जाय, यह भ्रच्छी वात होगी । इससे बेहतर हमारे घरीर का श्रन्त और 
कोई नही हो सकता । हमको यह भी नही सोचना चाहिए कि इतना करने के बाव- 
जद क्या दुनिया की हालत वैसी-की-बैसी रहेगी या इस प्रयत्न के परिणामस्वरूप 
कुछ परिवततंन होगा । में कहता हू कि इस तरह सोचना बेकार है । यह फलासक्ति 
हमे रखनी ही नही चाहिए, बल्कि निश्चयपूर्वक इस काम में जुट जाना चाहिए, 
ऐसी मेरी राय है। रे" 
इसके प्रयोग का कुछ आरम्भ वर्धा मे शुरू होगया है और दूसरी जगहों मे 
भी भगवान प्रेरणा दे रहा है। कई जगहो से मुझे मालूम हुआ कि लोग इस चीज 
को पसन्द करते है और हो सकता है तो इसे हाथ मे लेने की इच्छा रखते है। में 
चाहता हु कि जिसकी जितनी श्रद्धा, भक्ति, निष्ठा है वह सारी इस-विचार को 
दृढ करने मे लगाये और पूर्ण प्रयत्न करते हुए अपना जीवन इस कार्य के लिए दे 
दे | इस विचार को सुनकर जवानो मे अत्यन्त स्फूर्ति पैदा होती है, इसका अनुभव 
मेने किया है। पवत्तार मे मेरे पास काम करने के लिए पुराने साथी कम हूं। नये 
ही साभी ज्यादा आये है । बहुत-से कालेज झादि के लडके है । इस प्रयोग के वाम 
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से कालेज छोडकर आये हूँ । उनको वहापर कुआ खोदने और धृप मे खेतो मे काम 
करने भे एक अ्जीव-सो आनन्द मिलता है, यह में देख रहा ह। इसका अर्थ यह है 
कि यह परमेश्वर की इच्छा है और वह इस चीज को चाहता है, नही तो जो युवा 
कालेज मे पढते है उनको अपनी विद्या मे तो इसकी तालीम नही मिलती है, कालेज 
की विद्या तो विल्कुल इसके विपरीत चलती है। वावजूद इसके जब वहा के चन्द 
विद्याथियों को ही क्यो न हो, ऐसी प्रेरणा भगवान देता है तो उसका मतलब यही 
है कि भगवान की यह इच्छा है । ऐसा समभफकर हिम्मत के साथ इस काम मे हम 
लोग लग जाय, यह एक मेरी प्रार्थना है । 

दूसरी बात जो में कहता चाहता हू, और जिसको करते का आप लोगो ने 
सोचा भी है, वह है शान्ति-सेना की । शान्ति-सेना लोगो मे जहा अज्ञान्ति पैदा होती 
है वहा एक दूसरे स्वरूप मे प्रकट होती है। लेकिन सर्वेसामान्य' प्रसगो पर भी 
दान्तिं-सेना की आवश्यकता होती है और तब वह रचनात्मक काम भी करती है। 
में चाहता हू कि हमारे मुल्क मे जितने भी रचनात्मक कार्य के केन्द्र हे, उनमे से 
दो-चार शात्ति-सेना के ऐसे केन्द्र होने चाहिए जो गाव-गाव मे घुमते रहेगे। हफ्ते 
में एक दिन भी क्यो न हो, लेकिन गावो से घूमने का काम जारी रहना चाहिए 
और लोगो के साथ सपक मे हमेशा श्राना चाहिए। उन्त लोगो का परिचय होना 
चाहिए, जो दु खी है, दरिद्र है, पीडित है या कई कारणों से जिनके दिमाग का 
गात रहना कठिन होगया है। समाज में ऐसे कई भ्रद्य होते हैं । उन अद्यो से परि- 
चित रहना और उनके हृदय के साथ अपना सपके बताना जरूरी हें। इसके लिए 
जगह-जगह शाति-सेना खडी होनी चाहिए। शाति-सेना का यह मतलव नही हैं कि 
केवल अशाति के समय काम करे । यह तो अहिसा की सेना है । इसलिए महीने भर 
मे एक बार इक हो जाय और जो थोडा-सा समभ लेना है, वह सुन लिया करें 
और. बाकी घूमने का काम करे। लोगो मे जाकर प्रत्यक्ष काम करे। शाति-सेना 
की इस तरह को रचना होनी चाहिए । 

जहा हम ऐसी रचना की वात करते हें वहा काम कौन करेगा और इसकी 
सघटना कंसी हो, यह सवाल पैदा होता है। मेरा अपना तो गब्द पर ही विश्वास 
है। और जो तुलसीदास ने कहा हे उसका अ्रनुभव भी करता हु कि जो काम राम 
नही कर सकता है वह उसका नाम कर सकता है। इसलिए में तो कट्गा कि 
यह शब्द झाप लीजिये और स्वतत्रतापूर्वक अपने-अपने स्थान पर इसकी योजना 
बनाइये। सिर्फ इतना ही कीजिये कि जो काम आप करेंगे उसका कुछ विवरण 
'सर्वोदिय' की कचहरी मे भेजे और वहां से अगर कोई सूचना मिली तो उसपर 
विचार करें। विचार मे अगर वह चीज जचे तो उसपर अभ्रमल करे। में सघटना 
नही चाहता हूं, इस तरह की कुछ गलतफहमी लोगो मे है। दरअसल वात ऐसी है 
कि सघटना अहिंसा की भी होनी है। लेकिन उसका अपना एक ढग है और वह 
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ढग इतना न्यारा है कि उसको सघटेना नाम देना भी उचित नहीं होगा। भहिसा 
की जो सघटना होती है उसमे यह खूबी होती है कि सलाहकार सलाह देते 
है। जिनको यह सलाह जचती हैवे उसपर भ्रमल करते हूँ और क्योकि वह 
सलाह उनको जचती है, इसलिए बहुत निष्ठापूर्वक वे उसपर चलते हे । इस तरह 
यह उत्तम और मजबूत सघटना होती है। दूसरी सघटनाओ मे यह होता है 
कि ऊपर से सलाह नही, वल्कि आज्ञा आती है। उस आज्ञा का पालन अगर कोई 
करता है तो यह नही कह सकते कि पूर्ण भद्धा से वह करता है। श्राज्ञा-पालन के 
खयाल से उसको यह पालन करना पडता है, इसलिए वह उत्तम वही होता और 
अगर कोई उसका पालन नही करता है तो उसके विरुद्ध कुछ श्रनुशसन की कारें- 
वाही की जाती है । सघटना का यह एक तरीका है। लेकिन इससे बिल्कुल विप- 
रीत हमारी कल्पना है। कम-से-कम मेरी तो है। सलाह दी जाय, और अगर वह 
जचती है तो उसको माना जाय । श्रगर नही जचती है तो न माना जाय, बस यह बात 
है। जिसको सलाह जचती नही है वे श्रगर उसपर अ्रमल न करे तो उनके विरुद्ध 
किसी तरह की कार॑वाही करने का कोई सवाल ही नही है। यह हमारी योजना 
है। इसमे भी बहुत भारी सघटना की शक्ति भरी हे, वछतें कि सलाह देनेवाले 
श्रक्लमद हैं, वश़ातें कि वे खुद श्रपनी सलाह पर चलते है, बशरततें कि दूसरो को वे 
श्रपनी सलाह जचा सकते हे । यह भ्रगर हो सकता है तो इससे कम सघटना या 
कम रचना होती है, ऐसा नही है। उल्टे इससे बलवान और बेहतर सघटना होती 
है, ऐसा में मानता हू । 

तो अपनी जगहो पर शाति-सेना चलाइये । सामान्य समय मे कुछ रचनात्मक 
काम करके लोगो मे थोडा घृमना चाहिए। इस तरह जगह-जगह, जहा अपने कार्य- 
कर्ता बैठे है, वहा ही जाय तो यह -काम भागे वढेंगा। इस काम को छोडना नही 
है, बल्कि वल देना है। 

तीसरी बात, जिसकी यहा चर्चा भी होगी, यह है कि ये जो गुडिया हम लेते 
है उसको अगर हो सकता है तो हम अत्यत व्यापक स्वरूप दे । हमारी मेम्बरशिप 
तो हमने नही रखी है। जो भी कहता है कि में मेम्बर हू, उसको हम मेम्वर कबूल 
करते हे। लेकिन सर्वोदय-विचार हमे प्रिय है, सत्य और अहिसा को हम मानते 
है, उससे हमे बल मिलता है, इस तरह की भावना जिनकी है वे अपनी भावना के 
निर्दर्शन के तौर पर सालाना एक गुडी दिया करे। इस तरह अगर हिंदुस्तान भर 
मे हम प्रचार करे और घर-घर यह चीज पहुचाये तो इसमे वहुत शक्ति भरी है, 
ऐसा में देखता हू । अ्रगर अपनी शक्तिभर उसका प्रचार हम कर सके, तो नतीजा 
यह आयेगा कि लाखो लोगो के पते हमारे पास रहेगे और हमारे विचार के 
वोटर्स कितने है, इसका हमे थोडा-सा अ्रदाजा लग जायगा ! फिर उन्ही 
लोगो के लिए यह एक बडा भारी कार्यक्रम रहेगा कि जिन्होने गुडिया दी है, उनके 
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भ्राज हमारे चारो ओर कई तरह की अ्शुद्धिया व्यवहार मे चल रही है । में श्रपने 
व्यवहार मे किसी तरह की अशुद्धि मही करूगा, ऐसी प्रतिज्ञा लेनेवलि लोग तैयार 
करने की इसमे कल्पना है | व्यवहार की भ्रशुंद्धि जहा इतने व्यापक प्रमाण पर चल 
रही है वहा एक व्यवित को ,अपना व्यवहार शुद्ध रखना कहातक सम्भव है, ऐसा 
सवाल उठाया जा सकता है। मनुष्य की भी अपनी एक मर्यादा होती है । फिर 
भी उस मर्यादा को सम्हालते हुए शुद्ध व्यवहार की प्रतिज्ञा जहर ली जा सकती 
है, और ऐसे भाई प्रतिज्ञा लेने के लिए तैयार हो जाय और जगह-जगह ऐसी मड- 
लिया बने, तो उसका भी परिणाम हवा को बदलने में होता है, कयीकि समभनोा 
चाहिए कि लोक-समाज कभी दुर्जन नही हो सकता । म़ह एक बुनियादी श्रद्धा है। 
वह श्रगर हम खो बैठते हे या उसे नही मानते हे या उसके विषय मे शका रखते हैं 
तो समभना चाहिए कि अहिंसा के विषय मे ही हमें शका है । फिर तो हमारा 
कार्य क्रम दूसरा हो जायगा । लेकिन इस बुनियादी श्रद्धा को अंगर हम मानते है तो 
हमे सहज ही मालूम हो जायगा कि लोग इतनी वडी तादाद मे नहीं बिगड़ सकते, 
नही विगडे है। किन्तु दूसरी एक ऐसी आशिक व्यवस्था हे---उसकी व्यवस्था ताम 
भी क्‍या दे, वास्तव में वह अव्यवस्था है, लेकिन दुनिया भर में वह चली हे भौर 
उसके राज्यछत्र में सारी दुनिया हे---उस व्यवस्था के कारण लोगो को, इच्छा ही 
न हो, केवल अनिच्छा, बुराई के लिए उतारू होना पडता है। इस तरह लोग बुरी 
हवा के भोके मे आरा गये है । ऐसी जहा होलत हे वहा चन्द लोग भी अगर सभल 
जाय और बता दें कि अगर थोडी कोशिश करें--ऐसी हवा मे हम टिके सर्कते 
है, अगर ऐसा दर्णन होजाय---तो वह चीज हवा मे परिवर्तेन लाने मे भी मदद दे 
सकती है। ऊपर से ही झासमान से चीज बने, या सारा राज्यतत्र बदल जाय तब 
यह बदल जायगा, ऐसा माने तो एक तरह से आत्म-अ्रयत्न कुठित होता है भोर 
निराशावाद-सा हो जाता है। ऐसा नही होना चाहिए । यह जो शुद्ध व्यवहार की 
योजना है उसका भी आयोजन करना चाहिए, ऐसा मुझे लगता है । 
तो ये पाच सूज्ननाए मेने आपके सामने रखी है । आलिर में इतना ही कहता 
हु कि आप एक वडी जमात है। चाहे आप कम सख्या में दीखते है, चार 
हजार लोग है, ऐसा कहते है, लेकिन मे मानता हू कि इन चार हजार के श्लावा 
श्रलिखित सदस्य और भी वहुत-से हे । फिर भी यह खुशी की बात है कि लोग 
इसमे सोच-सोचकर दाखिल होते हे, मही तो सर्वोदय-समाज मे तो कोई भी 
दाखिल हो सकता है । मुभसे पूछा गया कि क्या शरावी भी सर्वोदिय-समाज मे 
दाखिल हो सकता है ? “ने कहा था कि हा, शराबी भी झा सकता है, क्योर्कि शराबी 
भी कोई खराब झादमी नही होता । यह एके तरह की भविति-मार्ग है। और भग- 
वान ने ही कहा है, “अपि चैत्‌ सुद्॒राचारों भजते साम्‌ अनन्यमाक, साधुरेव स 
न्तव्यः सम्यग्‌ व्यवसितो हि स.।' जिसने सम्यक्‌ व्यवसाय कर लियी हैं; याने मन 
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मे निश्चय कर लिया हैं कि शराब छोड,गा और सर्वोदिय कावाॉम्‌ लुंगा, उसने एक 
ऐसा बडा भारी कदम उठाया और उतने शब्द से ही उसने ऐसा काम कर लिया 
कि जिससे उसका जीवन बदलने की झ्राशा वन गई और वह सही रास्ते पर आ 
गया । इसलिए इसमे अ्रत्यन्त दुराज़ारी को भी अवसर है, ऐसा में कहता हू । ऐसी 
हालत मे, याने जव हरकोई इसमे दाखिल हो सकता है, लोग सोच-सोचकर इसमे 
दाखिल होते हे, यह खुशी की वात है और यह एक आधभादायक चिह्न है । में 
माचता हु कि यह छोटी जमात है, लेकिन चुनी हुई जमात है और इसकी तरफ लोगो 
की आशा लगी हुई है। निराणा मे आशा का स्थान हो जाता है। जिनकी शोर 
लोगो की भी श्राश्ा लगी हे उनको कैवल अपनी नही, बल्कि लोगो की भी इच्छा- 
शवित प्राप्त है। हमारी खुद की शक्ति कितनी श्रल्प है, यह तो हम महसूस करते 
ही है । लेकिन जहा उसमे दूसरी शक्ति मिल जाती है वहा वह एक वडी चीज बन 
जाती है। इस तरह सोचेंगे, तो मालूम होगा कि हमारी शक्ति कम नही है । हम 
शक्तिशाली हैं श्रौर हम अपना काम जरूर आगे बढा सकते हे । इसके भ्रलावा 
जो काम हम करने जा रहे हे उसके लिए भगवान का भी अ्रागीर्वाद है तो वह काम 
होने ही वाला है, ऐसी श्रद्धा हम रखें । 

हमारे जैसे टूटे-फूठे लोगो से भी वापू ने काम लिया और अपना आशीर्वाद 
हम लोगो को दिया। हमारे दिलो में एक-दूसरे के लिए एक प्रेम का प्रवाह गृप्त 
रूप से धहता है। वैसे प्रेम तो बाहर भी प्रकट हो सकता है, लेकिन वह भ्रन्दर का 
जो गुप्त प्रवाह होता है---गुप्त गया, सरस्वती के जेसा--व्रह सच्चा होता है। मेरा 
तो अनुभव से यह विश्वास होगया है कि हम चर्चा करते है, बोलते हे, तव कुछ 
कटुता भी कभी-कभी दिखाई देती है, लेकिन फिर भी हमारे दिलो मे एक ही नाम 
है और एक ही प्रेम है । हम सारे एक प्रेमसून्र मे बधे हुए है । 
तीसरा सर्वोदिय-सम्मेलन, 
शिवरामपल्ली, ८ श्रप्नेल १६५१ 
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मेने शिवरामपल्ली से तेलगाना जाने का सकल्प किया था, यह सुनकर श्राज 
उुबह एक भाई ने बताया कि उन्हें बहुत खजी हुई और वह समझे कि आसमान में 
रहनेवाला विनोवा श्रव जमीन पर चलने लगा । वात असल यह है कि विनोवा 
पगर,पहले भ्रांसमान में रहता था तो आज भी झासमान से ही रहता है। मेरे मत 
की स्थिति वही है जो पहले थी और अगर झाज में जमीन पर हु, तो उस वफत्त भी 
जमीन पर ही था। फर्क इनना ही हुआ है कि उस वदत अगर में जमीन पर था तो 
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एक सीमित दायेरे मे था और आज उस दायरे का विस्तार हुआ । उस वक्‍त मेरे 
शिरच्छत्र रूप गाधीजी मौजूद थे । मेरा सबध जनता से आता था और मे चुपचाप 
देहात की सेवा मे लगा हुआ था। भगर गाधीजी आज होते तो श्राज भी मुझे आप 
लोग यहा नही पाते | या तो में लगा रहता परम शाति पाता हुआ अपने भगी-कास 
में या वुनाई-काम मे और तव भी यही रूप आप मेरा देखते । 

जब बापूजी गये तो मेरे सामने यह सवाल पेश हुआ कि अब मुझे क्या करना 
चाहिए। मेने यह नही सोचा कि वापू मुभसे क्या चाहते थे। मेरा सोचने का 
तरीका वह नही है। मुभे श्रदर से प्रेरणा हुए बिना दूसरो की बात कम जचती है। 

इतने मे सेवाग्राम भे एक सम्मेलन हुआ, जहा तय हुआ कि हमे एक सर्वोदिय- 
समाज बनाना है। उस वक्‍त शरणाथियो का काम देश मे चल रहा था। उनकी 
सेवा का आदेश मुझे मिला और में निकल पडा । उसीके झनुसधान मे शरणाथियो 
में कुछ काम किया। उधर मेवो मे मुझे कुछ काम करने का मौका मिला। तबसे 
में यह सोचने लगा कि समाज की श्राज की विषम परिस्थिति मे कुछ-न-कुछ रास्ता 
निकलना चाहिए । दस-पद्रह माह में घूमता रहा। मेरे निरीक्षण का नतीजा यह 
निकला कि अगर हमे जीवन मे अहिसा का दर्शन करना है, अहिसक पद्धति से 
जीवन-परिवतंव तथा समाज-परिवर्तन करना है, तो देहात के लोगो से, जनता के 
हृदय के साथ हमारा अनुसधान होना चाहिए और देश के स्वरूप-दर्शन के लिए 
पैदल-यात्रा करनी चाहिए। मेरा यह विचार पहले से तय था। किन्तु लोगो को 
मालूम नही था। इसी बीच शिवरामपल्ली-सम्मेलन मे आने के लिए मुभसे आग्रह 
किया गया और में पैदल निकल पडा। इस यात्रा के बीच मुभे स्वदेश का जो 
दर्शन हुआ, वह एक स्थान मे निबद्ध होने से वही हो पाता । 

फिर शिव रामपल्ली से मुझे वर्धा लौटना था शोर यह स्वाभाविक है कि 
आदमी जिस रास्ते से श्राता है उसी रास्ते से नही लोटता । इसलिए मेने तेलगाना 
से होकर लौटने का सोचा । कम्यूनिस्टो के कारण उधर बहुत परेशानी थी, फौज 
शौर पुलिस पर पाच करोड का खर्चा होता था और फिर भी परिस्थिति कादू मे नही 
था पाई थी। इसलिए मेने सोचा कि एक बार जाकर देखना चाहिए। मुभे इतना 
ही मालूम था कि वहा बिना किसी साधन के, निशस्त्र प्रवेश करना है। पहले से 
कोई साधन सोचे बिना हम जो काम करते है उसीको में निशस्त्र कहता हु । उसका 
परिणाम भी निकला । वर्धा लौटने पर मुझे पडित नेहरू का निमत्रण मिला | 

' आगे में कुछ कह, इसके पहले यह जरूरी है कि में आप लोगो के सामने 

पडित नेहरू और प्लानिंग कमीशन के साथ की अपनी बातचीत का सार रख द्‌। 
मैरी कोशिश यह रही कि प्लानिंग कमीशन के और हमारे बीच यदि कोई समाधान- 
कारक बातचीत हो सके तो करनी चाहिए। मेने बातचीत तो बहुत की और उन्होने 
भी प्रेम से, इतमीनान से सुना । चर्चा अच्छी हुई। मुझे उन्होने वातचीत के लिए 
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बुलाया, उसका भी एक कारण हुआ । प्लानिंग कमीशन क॑ ग चर से श्रीं:प्रटिल 
वर्धा आये थे । तब उन्होने प्लानिंग कमीगन की रिपोर्ट के बारे में मुकसे बात की 
थी। उस समय मेने उस रिपोर्ट पर टीका की थी। मुझे कहना चाहिए कि मुझे 
इस रिपोर्ट से बहुत सदमा पहुचा था। इसलिए मेने प्रखर टीका की और तीकब्ता 
से विचार-प्रदर्शन किया, जेसा कि में अक्सर नही करता हू । 

जब में दिल्‍ली पहुचा और कमीशन के सदस्यो के साथ बातचीत हुईं तो उसमे 
पडितजी भी हाजिर ये और मेने फिर से प्लानिंग कमीशन की रिपोर्ट की दीन 
झालोचना की । मुझे दु ख इसी बात का था कि पडित नेहरू ने कई बार एलान 
किया कि हम सन्‌ १६५२ के बाद बाहर से अ्रनाज नही मगायेगे भर वह अपनी 
प्रतिज्ञा पर कायम नही रह सके । उन विनो से यात्रा मे घूमता था । लोग मुझसे 
पूछा करते थे कि क्या सचमुच हमारी सरकार १६५२ के वाद बाहर से श्रनाज 
नही मगायगी । लेकिन जब प्लानिंग कमीशन की रिपोर्ट निकली, जिसमे अच्न- 
स्वावलबन का जिक्र नही था, वल्कि तीस लाख टन भ्रनाज सालाना वाहर से 
मगाने की वात कही गई थी और वह भी वेमुहत, और इस वर्ष तो पचास लाख 
टन मगाने की बात थी, तो मुझे लगा कि यह प्रतिन्ना भग हो रही है। मुझे इसका 
बहुत दु ख हुआ, मेने वहा कमीशन के सदस्यो के सामने वह दु ख प्रकट किया औौर 
तीतन्नता से प्रकट किया, क्योकि में आशा रखता था, और भ्राशा रखने का मे 
अधिकार भी था । जब आप कमीशन मृकरंर करते है, तो उसमे कहना चाहिए 
कि हमने जो निश्चय किया है, उसके पालन के लिए योजना बनाने का आदेश हम 
आपको देते है । 

मेने जो विचार वहा प्रकट किये उनपर तीन दिन तक काफी चर्चा हुई । बीच 
मे वे चुनाव के काम मे लगे रहे । उसके बाद उन्होने अपना निर्णय मेरे पास भेजा। 
उन्होने जो कुछ अपना निवेदन मुझे लिख कर दिया था, भे उसे ठीक समझ नही 
पाया था। यह नही कि उनके लिखने मे कुछ दोष था, लेकिन स्पष्टता नही थी। 
जो हो, उसका सार जो नदाजी ने मुझे बताया यह है कि पाच साल के“ बाद 
मामूली हालत भे सरकार बाहर से श्रनाज न मगाने की प्रतिज्ञा करती है। 

उनका निर्णय सुनकर मेरा खुशी होना स्वाभाविक है और में आशा करता 
हु कि आप सवको भी खुशी होगी। मुभे कहना चाहिए कि मेने दिल्ली मे उस 
चर्चा के वीच कमीदान के भेम्वरो का जो दुष्टिकोण देखा, उसमे मेरी कोशिश यही 
रही कि उनके साथ जितना भी मिल सक्‌, मिलने का प्रयत्त किया जाय, क्योकि 
आखिर वे लोग हमारे ही है। वे गाधीजी का नाम लेते हे । उनके नेता हे हम सबके 
प्रिय पंडित जवाहरलालजी और मुझे कहना चाहिए कि उनके लिए भेरे दिल में 
४ है और उन्होने भी मेरे विचारो को अधिक-से-अधिक समभने की कोशिश 
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दूसरी बात यह है कि कोई भी नेशनल प्लानिंग नेशनल कहलाने के लायक 
नहीं हो सकता, अगर वह अपने देश के सव लोगो को पुरा काम न दे सके । परि- 
वार में ऐसा नही होता कि बारह मे श्राठ या दस तोगों की फिक की जाय । ऐसा 
कोई घरवाला नही जो अ्रपने घर के तमाम' लोगो के लिए रोटी और काम का 
प्रवध न करता हो। नेशनल प्लानिंग का यह बुनियादी उसूल होना चाहिए कि 
सबको काम देने की जिम्मेदारी हमारी है और अगर हम जिम्मेदारी उठा सकते 
है तो ही नेशनल प्लानिंग करना चाहिए । लेकिन अगर हम ऐसी जिम्मेदारी नही' 
उठा सकते, तो केवल सिफारिश करने से यह काम नहीं वननेवाला हे। सबको 
काम और सबको रोटी, हमारा मूलभूत सिद्धात होना चाहिए, क्योकि वह बुचि- 
यादी वात है। इसके लिए हमे हरेक को औजार देने होगे श्रौर जो उत्पादन होगा 
बह सबमे वाठना होगा। | 

लेकिन उसके खिलाफ एफिशियन्सी यात्री क्षमता की दलील दी जाती है।' 
क्षमता मुझे भी चाहिए। लेकिन इसके पहले कि में क्षम्रता की बात कह, मे हरेक 
को काम और खाना देना चाहता है, वरना कुछ लोगो को हम काम और खाना 
दे सके और कुछ लोगो को न दे सके, तो वह नेशनल प्लानिंग नही हो सकता। 
कमीशन के सदस्यों मे से एक ने कहा कि यह नेशनल प्लानिय (राष्ट्रीय सयोजन ) 
नहीं है, पाशियल प्लानिंग (आशिक सयोजन) है । इसमे किसी-न-किसीका 
बलिदान तो होगा ही | तव मेने यह कहा कि श्रगर श्रापका यह पाशियल प्लानिंग 
है, तो वह पाशियलिटी (पक्षपात) आपको गरीबो के पक्ष मे करनी चाहिए और 
कहना चाहिए कि हम सबके लिए प्लानिग नही कर रहे हें। भ्रगर बलिदान ही 
क्रना है तो हम अपना खुद का करे, दूसरो का नही। साराण यह है कि झापको 
सारे देग की जिम्मेदारी महसूस करनी चाहिए और इस जिम्मेदारी को निबा- 
हमने का उत्तम-से-उत्तम तरीका आज की हालत में यही ही सकता है कि गाव मे 
बननेवाले कच्चे माल से ही गाव की आवश्यकता का पक्का माल गाव में ही बनाया 
जाय । इसीको सेल्फ-सफिशियन्सी---क्षेत्र-स्वावलबन--कहते हे । लेकिन में यहा 
दब्द के लिए नही भगडना चाहगा । उनको स्वावलबन शब्द स्वीकार नही। स्वाव- 
लवन को वे कल्पना की वस्तु समभते है और उनका कहना है कि वे काल्पनिक 
वस्तु के पीछे नही जाना चाहते। अगर सवको काम देने के लिए वे गामोद्योग़ो 
की मान लेते हे, लेकिन शब्द को नही मानना चाहते, तो मुझे शब्द का आग्रह 
नहीं। मेने तो यहातक कह दिया कि अगर श्राप किसी यात्रिक साधन से भी सबकी 
काम दे सकते हे तो मुभे विरोध नही है। लेकिन अगर आप ऐसा नही कर सकते, 
है तो श्रापको चरखे का साधन स्वीकार करना चाहिए। यह वेचारा इतना गरीव है 
कि आप जव चाहेगे वह आपका दूध तपाने के लिए तैयार रहेगा और कभी शिका- 
यत नही करेगा। लेकिन जबतक झाप और कोई औजार देश के. सामने नही 
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रखते, तबतक ग्रामोद्योगो को फोरन मानने मे क्या हज है ? असल मे इसमे दुष्टि- 
कोण का ही फरक है। वे यह नही कहते कि हम पूरे लोगो को काम देगे । काफी 
लोगो को काम देने की वात करते हें । उस कोशिश मे श्रगर ग्रामोद्योगो की जरूरत 
हुई तो गामोद्योगो को स्वीकार कर लेगे। मुझे भी बहुत सत्र है। इस तरह इस 
विपय मे उनके और मेरे बीच मे मतभेद है। 

अव जो कुछ भी काम किया गया है उसके वारे मे 

गाधीजी के बाद में सोच रहा था कि कोई ऐसा तरीका अख्तियार करे, 
जिससे श्राम जनता के सम्पर्क मे आ सके । यह सोचते हुए तीन वाते भेरे ध्यान मे 
आईं, जिन्हे में सिलसिलेवार आपके समिने रखता हु । हे 

एक यह कि गाधीजी के स्मृति मे हर साल हमने मेला लगाने का जो झआायो- 
जन किया है, उस मौके पर गुडिया तो काफी आती है। मुझे इसपर से विचार 
सका कि हरेक श्रादमी गुडिया तो देता है, पर उसका कोई परिमाण तय नही | 
कोई केम देता हे कोई ज्यादा देता है। लेकिन अगर हम एक ही गुडी अर्पण करने 
का नियम रखे तो जैसे हरेक का एक वोट होता है, वेसे ही हरेक से मिलनेवाली 
यह एक गुडी सर्वोदिय-विचार के लिए बोट समझी जायगी। मुझे इसके भीतर 
छिपी हुईं शक्ति का अश्रदाजा हुआ और मेने देखा कि अगर हम लोगो के पास जाकर 
उन्हे अपना विचार समभाते है, तो गाधीजी की स्मृति के निमित्त श्रम-निष्ठा 
बढाने के लिए हजारो लोग गुड़िया देंगे। यह एक व्यापक कार्यक्रम है। अपने 
दफ्तर में उन तमाम गुडी देनेवालो के नाम रहेगे, उनके साथ हमारा नित सबध 
रहेगा। मेने यहातक सुझाया कि जहा एक गुडी ही मिली हो वहा उसे अ्रकेला ही 
नन्‍्दा दीप समभकर हमे अधिक चिता करनी है और उससे नित्य सम्पर्क साधना 
है। इस तरह सारे समाज के साथ हमारा सम्बन्ध बनेगा, जिसका परिणाम बहुत 
भारी हो सकता है। गाधीजी ने काग्रेस के लिए सुझाया था कि लोग चार आने 
के वजाय सूत की एक गुडी दे, लेकिन वह चीज चल नही पाई । फिर वीच मे तो 
चार आने का एक रुपया होगया और भव फिर से चार आने हो गये है । इस तरह 
ये उतार-चढाव चलते रहे, लेकिन उन्हें यह नहीं सूकृता कि पैसे को महत्व 
ने दें। पैसे को महत्व देने से हम क्या साधनेवाले है, मुझे पता नही । कहते है कि 
हमे कांग्रेस मे शक्ति लानी है, उसमे शुद्धि करनी हे। लेकिन सोचते नही कि पैसे 
सेन शक्ति थानेवाली है, न शुद्धि ही। अगर स्वे-सेवा-सघवाले गाधीजी की 
स्मृति मे लाखो गुडिया जमा करते हे, तो लोगो को गरीर-श्रम की दीक्षा तो 
मिलती ही है, उनकी मनोवृत्ति में भी क्रांतिकारी परिवर्तन आनेवाला है, 
इसमे मुझे; सदेह नही है। गत वर्ष इस दिशा में कुछ काम हुआ, परतु जैसा 
होना चाहिए वैसा नहीं हुआ। लोग इसके लिए चुनाव को निमित्त बताते है। 
चुनाव की माया ऐसी है कि हमारे कुछ सवोदय-कायकर्ता भी चुनाव मे गिरफ्तार 
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हुए। मुझे भी सुझाया गया था कि चुनाव के कारण में कही रुक जाऊ । लेकिन 
मेने सोचा कि गगा रुकती नही, सूरज डूबता नही, तो मुझ्के क्यो रुकना चाहिए ? 
अगर परमेव्वर ही मुझे रोकना चाहे और मेरा पाव टूट जाय, मुझे वेठ जाना पडे, 
तब की अलग बात है। परिणाम यह हुआ कि यद्यपि काग्रेसवाले चुनाव मे लगे 
रहे, आम जनता ने हमारे इस भूदान-यज्ञ के काम मे बहुत दिलचस्पी ली । हमारे , 
विचार एकाग्रता से सुने और काफी सहयोग भी दिया । 
दूसरी वात जो मेरे ध्यान मे बापू के जाने के वाद आई वह यह कि आज- 
तक हमारी सस्थाए पैसे के आधार पर चलती रही, लेकिन वहःजमाना गया कि 
सस्थाए पैसे के आधार पर चलाई जाय | अब नया जमाना आया है। अब ती जहा, 
तक हो काचन-मुक्ति से ही सस्थाए चलनी चाहिए। गाधी-निधि के बारे मे में 
हमेशा खामोग रहा, पर जब एक जगह लोगो ने जाहिरा तौर पर पूछ लिया तोः 
मुझे कहना पडा कि अगर हम गाधीजी की स्मृति भ्रागे चलना चाहते हे तो उसमे 
पैसा साधक नही हो सकता, बाधक ही होगा । मेरी उस राय मे आज भी कुछ परि- 
वर्तंत नही हुआ है। में यह नही कहता कि हमारे किसी काम मे पैसे का सम्पर्क 
जरा भी न हो। कुछ काम ऐसे हे जो पैसे से किये जाते हे, जैसे कुष्ठ-सेवा इत्यादि, 
लेकिन जैसा कि शास्त्रका रो ने कहा है, आमतौर पर यह होना चाहिए कि श्राद्धन्न 
ने भवषयेत । गाधीजी के श्राद्ध के निमित्त पैसा जमा हो और उससे सस्थाए 
चलाई जाय तो हमारी उन सस्थाओ मे, जिनके आधार पर हम ग्रामराज्य की 
कल्पना का निदर्शन करना चाहते हे, तेज नही आ सकता। इसलिए हो सके वहा- 
तक हमे अपनो इन सस्थाओ को पैसे से मुक्त रखना चाहिए। तभी नया चैतन्य 
भा सकेगा। तभी सारे गावो का उद्धार हो सकेगा । उसका परिणाम सरकार पर 
भी होगा, क्योकि सिद्ध प्रमेयो का तिरस्कार सरकार नही कर सकती जो प्रमेय 
इस तरह सिद्ध होगा उसकी झोर अ्रगर ध्यान नही दिया जायगा तब आगे क्या 
कदम उठाना है यह हम सोच सकते है, जानते भी हें। उसके बारे मे आज कुछ 
कहना मे उचित नही समभझता। में चाहता हु कि हमारी सस्थाए इस प्रयोग में 
लग जाय और आदर ग्राम-निर्माण करने के काम मे अपनी सारी शक्ति लगा दे । 
इस सबंध मे श्री धीरेद्रभाई ने जो प्रस्ताव श्राप लोगो के सामने.रखा है वह 
बहुत शक्तिशाली है। जब अपने जीवन मे हम उसे अ्रमल मे ला सकेगे, तभी हम 
कुछ कर सकेगे, नही तो 'परोपदेशे पाडित्यम्‌” की तरह हमारे कहने का कोई असर 
नही होगा । हिंदुस्तान की जनता बहुत अनुभवी है। जो सेवक उनकी कसौटी पर 
नही उतरता उसके फहने का परिणाम उसपर नही होता) उसमे एक तरह की 
पुराणवादिता है। लेकिन में उसीमे उसका रक्षण देखता हू, वरना श्रगर ऐसा हो 
कि कोई भी सुधारक आये और लोग उसकी बाते मानते चले जाय तो वे डूबने- 
वाले ही हे । सुधारक चाहे कितनी भी श्रेष्ठ पंक्ति का क्यो न हो, जबतक जनता 
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उसे परख नही लेगी, उसकी बात नही सुनेगी । जनता तो धरती माता की तरह 
है, जिसपर कुदाली से घाव होता है, लेकिन गेद का स्पर्श योही ऊपर-का-ऊपर 
उड जाता है। मुझे इस बात की बहुत खुशी है कि हम' लोगो के सामने एक-एक 
चीज रखते जाते हे और लोग सहसा एकाएक उसे नही मानते । हम खादी की बात 
कहते जाते हे। लोग अभी पुरी तरह उसे नही मान रहे है। हम ग्रामो्ोमो की बात 
कहते जाते है । साराश, हमारे विचा रो को कसौटी पर कसे वगैर हमारे लोग हमारी 
बात को नही मानते । इसलिए जरूरत इस वात की हैं कि हम अपने जीवन मे यत्रो 
का न्‍“ नकरे। मेने जो काचन-मुक्ति का तरीका सुझाया है उससे यह हो 
सकता है। 

इस कार्यक्रम को यत्न-बहिष्कार कहा गया है। इस सचध मे में एक बात 
सुझाना चाहता हू । 'यत्र-बहिष्कार' शब्द से बहुत गलतफहमी हो सकती है। फिर 
स्पष्टीकरण करते रहने से विगडी बात वन नही पाती। नाम ऐसा ही रखिये जो 
व्यापक हो जिसमे फैलाव की गुजाइश हो | काकासाहव और दूसरे भी मनीषी यहा 
है, वे कोई उपयुक्त नाम ले। एक गाव मे जहा बरसो से रचनात्मक काम हो रहा 
है, किसी शख्स ने झाटे की मिल खोल दी । कार्यकर्ता हाथ के भश्राटे की बात करते 
ही रह गये। किसी ने सुना नही। झाटे की मिल मजे मे चलती रही। मेने पुछा कि 
आपके देखते यहा मिल दाखिल हुईं तो आपको यह कैसे नही सूझा कि खानगी 
मिल चलने देने के बदले गाव की मालकियत की मिल आप चलाते | कई जगह 
पानी खीचने के लिए इजिन लगाना पडता है | उससे सिंचाई होती है। अगर हम 
यह आग्रह करे कि उस खेती का अनाज स्वीकार नही करेंगे तो हम सकुचित बनेगे। 
व्यापकता खोयेंगे । इसलिए शब्द ऐसा चाहिए कि जिसके अर्थ का विस्तार हो 
हो सके। मुझे भ्रागा है कि शब्द के चुनाव मे आप सावधानी रखेगे। मेने काचन- 
मुक्ति का शब्द इसलिए रखा कि उसमे गलतफहमी की गूजायश कम है। साराश, 
खाले-पीने और पहनने-ओोढने की तमाम वस्तुओं के लिए ग्रामोद्योगो का ही आग्रह 
रखने के श्री घीरेन्द्रभाई के प्रस्ताव का में स्वागत करता हू, क्योकि मे मानता हु 
कि यह प्राथमिक वस्तु है, उससे गाव बलवान वन सकते हे, और उसके जरिये 
हम काचन-मुक्ति की ओर भी बढ सकते हे । 

अब तीसरी बात भूदान-यज्ञ को । मे मानता हू कि यह बहुत ही बुनियादी 
काम है। लेकिन जैसे कि एक भाई ने कहा, इस काम की एक मर्यादा है। फिर भी 
में क्या करने जा रहा हू इस बारे मे मे अपने विचार आपको समझा दू। जाहिर 
है कि मनुष्य के हृदय में वया छिपा हुआ है, उसकी शक्ति का हमे पता नहीं चल 
सकता। अ्रगर उस शवित की में हृद वाघ दू तो मुझे कहना होगा कि मुझे श्रात्म- 
दर्शन कभी नही हो सकता । हमने देखा कि जनता बिना किसी कानून की मदद 
के भ्पनी जमीन का हिस्सा दे सकती है--श्रगर हम जनता को समभाये कि 
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बेजमीनो' का-उसपर हक है और जैसे: हवा, पाती और सूरज की रोशनी भगवान 
की देन है वैसे जमीन भी भगवान की देन है, इसलिए जो बेजमीन हे उन्हे जमीन 
देनी चाहिए, तो जमीनवाले बेजमीनो को खुशी से जमीन देते है । इस तरह हमने 
देखा कि लोगो ने इस ऋरातिकारी कार्यक्रम को अपनाया और उसकी आत्मा मे 
छिपी हुई भ्रपार शक्ति का दर्शेन हमे मिला । । 

अगर हम मानते हे कि स्टेट (राज्य) को एक रोज 'विदर अवे'---ऋड़ 
जाना---समाप्त हो जाना है---तो वह १६५२ मे क्यो नही हो सकता * हमारी श्रद्धा 
ऐसी होनी त्वाहिए कि श्रगर में इस विचार को पसद करता हू, इस तरीके मे श्रद्धा 
रखता हू और इस यज्ञ मे अपती सारी-की-सारी जमीन दे देता हु तो वह विचार 
दूसरो को भी ऐसी प्रेरणा क्यो नही देगा ? एक भाई ने अपनी उन्नीससौ एकड 
जमीन मे से पाचसो एकड़ जमीन मुभे दे दी:--यह कहकर कि हम तीन हें, 
आप -चोथे हुए। दूसरे एक भाई ने अपने छ एकड मे से दो एकड दे दिये--यह 
कहकर-कि हम दो भाई है, आप तीसरे हुए। प्राय. रोज ऐसी घटनाएं घटती है। 
में आपसे पुछता हू कि अगर भगवान मुझको मागने की प्रेरणा देता है ओर अगर 
एक णरुस मानता है कि में इतना कर सकता हू तो जो एक व्यक्ति कर सकता है. 
वह-सा रे मनुष्य क्यो नहीं कर सकते ? क्या आत्मा का स्वभाव अलग-अलग 
व्यक्तियों मे जुदा-जुदा होता है ” क्‍्या- आत्म-शक्ति की कुछ सीमा होती है ” 
इसलिए में तो इसी विचार के सहारे आगे बढ़गा कि हर व्यक्ति मे आत्मा की 
शक्ति मौजूद है, उसकी कोई सीमा नही है, और जी त्याग एक व्यक्ति कर सकता 
है वह सब कर सकते है । 

कानून की वात हमेशा उठाई जाती है, लेकिन मेरा कहना है कि कानून को 
बात कानूनवालो पर छोड दीजिये । हमे तो अपना काम इसी तरीके से किये जाना 
है । हो, सकता है कि इस तरीके से सारी जमीन बेजमीनो मे वट जाय और कानून' 
की -आवद्यकता ही न रहे । लेकिन अगर मनुष्य की सकल्प-शक्ति उतनी कारगर 
नही हुई, जितनी इस समस्या को हल करने के लिए जरूरी है, ओर राज्य की मदद 
लेनी ही पडी तो उस हालत में भी हमे समझता चाहिए कि हमारा यह काम कानून, 
बनाने मे पुरा सददगार होगा। याने या तो कानून की श्रावश्यकता ही रहेगी, या 
जो क़ोई कानून बनाता है वह विना विरोध के आसानी के साथ वन सकेगा। फिर 
मेरे भागने का भी एक तरीका होता है । में अत्यत नम्र होकर मायता हू । डरा- 
धमकाकर नही मागना चाहता। श्रगर म॑ लोगो को समभाता हू कि आप सुर्भ भूमि 
नही:देगे तो में दो-चार साल मे कानून से जवर्देस्ती भी ले लूगा, तो मे मागना ही 
नही -जानता। मुझे -अपनी श्रद्धा को नही छोडना चाहिए। श्रद्धा तो दीवार की 
तरह खडी होती है ।'वह पर्दे के समान लठकती नही रहती । या तो वह खडी है या 
या पडी है। वह श्राठ आने या चार आने खडी नही होती । या तो वह है, 
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या नही है। वह आठ थाने जिंदा हे, आठ आने मरी है, ऐसा नही हो सकता । 
श्रद्धा की यही हालत है। बिना श्रद्धा के कोई काम नही बेन सकता । श्रद्धा से कृति 
होती है और कृति के बाद श्रद्धा निष्ठा मे परिणत होती है । निष्ठा प्राप्त होने के 
पहले मनुष्य श्रद्धा से काम कर सकता है। निष्ठा प्रनुभवजन्य होती है। वह बाद 
मे श्रा सकती है, परन्तु श्रद्धा तो आरम्भ से ही होनी चाहिए। इसलिए कहता हू 
कि'अगर हमे नैतिक शक्ति से यह मसला हल करना है तो हमारी उस तरीके 'में 
' अठल श्रद्धा होनी चाहिए । 
अवसर मुझे लोग पूछते हे कि कया आप इस तरह जमीन के मसले को हल 
कर सकेगे ? मेरा कहना है कि दुनिया का मसला न तो राम हल कर सके, न 
कृष्ण । दुनिया का मसला दुनिया ही हल कर सकती है। आपका मसला में हल कर 
सक्‌, ऐसा कोई अहकार मुझमे नही है। इसलिए में सदा निर्शिचित रहता हु, रात 
को गहरी नीद सोता हू,एक मिनिट भी मुझे नीद आने मे देरी नही लगती । दिन- 
भर काम किये जाता हु ) कभी मुझे चार एकड जमीन मिलती है, कभी चारसौ 
झौर कभी चार हजार, फिर भी मृके उसका कोई सुख-ढु ख नही है। जनक मंहा- 
राज की तरह सोता हु झर इसीलिए काम कर सकता हू । 
दूसरी बात सत्याग्रह के सम्बन्ध की है। मे आप लोगो को समकाना चाहता 

हूँ कि मेरी अगर कोई आबरू है तो वह सत्याग्रही के नाते ही है। दूसरी कोई 

आवरू मेरे पास नही है । इसलिए अगर सत्याग्रह करने की आवश्यकता हुईं तो 

में जरूर सत्याग्रह करूगा। लेकिन गांधीजी का यह तरीका था कि वह एक कदम 

उठाना काफी समभदे थे। याने दूसरे कदम के बारे मे हम कुछ जानते ही नही, 

ऐसा नही है। लेकिन जहा हमने दूसरे कदम की वात सोची वही हमारे मन में 

अपने पहले कदम की सफलता के बारे मे अश्रद्धा पैदा होती हैं। में जब कभी 

वीमार की सेवा करूगा तो इस खयाल से नहीं कछूगा कि सम्भव है, वह न सुधर 

सके गौर मर जाय तो दवा के साथ-साथ लकडी भी लाकर रख दू, वल्कि इस 

खयाल से और इस श्रद्धा से करूगा कि वह उपचार और सेवा से जलूर सुधर 

जायगा और अगर मर ही जाय तो शान्ति से लकडी इकट्ठी करूगा | दूसरे कदम 

के बारे मे हम इसलिए विचार करते है न, कि शायद लोग हमारी वात न माने, वे 

हमे जमीन न दें । ऐसा मानने मे ही सामनेवाले के प्रति हमारी अश्वद्धा प्रकट 
होती है। फिर हम श्रृद्धावान नही कहलायेगे। मुत्मदी---बुक्षित-कुशल --कह- 
लायेगे। भ्रगर जमीन हासिल करने की, ऐसी कोई बनी-वनाई तैयार जुगत 
होती तो उससे भी शायद जमीन मिल सकत्ती । लेकिन वह काम का सही तरीके 
नही होता । उससे काम वनने के वजाय बिगंडनता। उससे हमारे सकलप में हीनता 
आती और अगर सकलप मे हीनता आई तो काम कैसे बनेगा ? में अपने अनुभव 
से कहता हु कि जो-जो सकल्प मेरे मन मे उठे वे पूरे होकर रहे। इसलिए लोगो के 
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पास भी इसी विचार से मागता हू कि जो भगवान मेरे भीतर विराजमान है वही 
, उनके भीतर भी है और उन्हे श्रपणा विचार समझाया जा सकता है। एक वॉर 
नही, दो बार नही, अनेक बार समफाया जा सकता है। आखिर शकराचार्य के पास 
सिवा समभाने के और क्या दस्त्र था ? हमारी अन्तिम श्रद्धा अगर किसी चीज 
पर हो सकती है तो वह हमारी समफाने की शक्ति पर ही हो सकती है। जैसे स्मस्ति 
(कराइस्ट) भगवान ने कहा कि अपराधी को क्षमा करना चाहिए और क्षमा की 
कोई हद नही होती । उसी तरह समझाने की कोई मर्यादा या सीमा नही होती । 
इसलिए जिसे आप सत्याअ्रह कहते है, वह उसी हद तक सम्भव है जिस हद तक 
उसे समभाने का स्वरूप है। दवाव का स्वरूप आने पर वह सत्याग्रह नही रह 
जाता। माता जैसे अपने बच्चे के वारे मे यह श्राशा किये रहती है कि वह कभी-न- 
कभी सुधरेगा ही, वैसे सत्याग्रही को भी लोगो के बारे मे यह श्राशा रखनी चाहिए 
कि उन्हे सूक्रेगा, सुक्ेगा और जरूर सुझेगा। इसमे सत्याग्रह का भी स्थान है, 
लेकिन अगर हम सत्याग्रह को समभेगे नही तो वह सत्याग्रह सत्याग्रह नही रहेगा, 
वह हिसा होगी । 
आज एक भाई ने प्रइत उठाया कि जिसके पास एक हजार या दस हजार 
एकड जमीन हो वह श्रगर जमीन कम दे तो उसे स्वीकार करना चाहिए या नही ? 
उसकी उस भीख से क्या होनेवाला है ? हमारे आन्दोलन मे इस सवाल का जवाब 
प्राय' रोज दिया जाता है--मेरे भाषण से भी और कृति से भी। में लोगो को 
समझभाता हू कि न तो मुझे गरीबों को जलील करना हे और न श्रीमानो को, इस- 
लिए जब कोई वडा आदमी कम जमीन देता है तो में स्वीकार नही करता । लेकित 
मेरा अनुभव यह है कि थोडा समभाने पर लोग ठीक-ठीक हिस्सा देते है । तीनसौ 
एकडव!) ले एक भाई मुझे प्राकर स्वेच्छा से एक एकड देने लगे। लेकिन जव मेने 
वह एक एकड लेने से इन्कार कर दिया और श्रपना दृष्टिकोण समझाया तो उस 
“ भाई ने फौरन तीस एकड कर दिये । इस सवमे मुश्किल से मेरे दो-तीन मिनिट 
लगे होगे। मनुष्य का ऐसा है कि श्रगर एक पैसे की मिश्री से भगवान राजी होते 
हैँ तो वह चार पैसे की नही खरीदता | वह इधर भगवान को भी राजी रखने की 
, चेष्ठा करता है और उधर पैसा भी वचाना चाहता है। दोनो मे मनुष्य प्रामाणिक 
होता है। अगर में किसी मदिर या मठ के लिए मागता होता तो एकाध एकड से 
भी मेरा काम चल जाता। लेकिन में तो गरीबो के हक के रूप मे मागता हु और 
। अबतक इस तरह करीव दस हजार लोगो ने दान दिया है। उन दानो मे कई दान 
परम पवित्र हे, जिनकत स्मरण मुभे निरन्तर होनेवाला है । 
एक दूसरे भाई ने सवाल पूछा कि दान देनेवाले के लिए तो ठीक है, उसकी 
प्रतिष्ठा बढती है। लेकिन क्या लेनेवाला इससे जलील नही होता ? मेरा कहना 
है कि नही होता, क्योकि मे भीख नही मागता। में तो गरीब का हक मागत्ता 


सर्वोदय की दिशा मे 


हू। अगर में जमीन न देकर उसे पका-पकाया अन्न देताशिए जछूरः उसे:जलोल 
करता, लेकिन जमीन से वह जलील नही होता। उसी तरह जैमीनिं-का प्यासा भी 
जमीन मागने से जलील नही होता। जो जमीन मागने आता है उसका ही उप- 
कार मानना चाहिए, क्योकि जमीन लेने भर से तो उसमे फसल नहीं आयगी। 
'फसल के लिए उसे अपना पसीना वहाना होगा । सालभर मेहनत ओर मशवकत 
करने से उसमे फसल मिलेगी । इसलिए उसमे जमीन लेनेवाला दीन नही बनता । 

दो आक्षेप भर रहे हे । कुछ भाई कहते हे कि में इस तरह जमीने मागकर 
जमीनवालो को सजीवन दे रहा ह। यह आक्षेप मुझे कबूल है। जमीनवालो को 
तो मुझे सजीवन देता ही है। उनकी जमीदारी को सजीवन नही देना है। वह 
रोग है, उसे निकालकर रोगी को सजीवन देना है। मेरी इस सजीवनी को खूबी 
यह है कि इससे गरीब गरीब नही रहता, धनवान धनी नही रहता। दूसरा श्राक्षेप 
यह है कि लोगो के दिलो मे जमीन की भूख पैदा करके में उन्हे बागी बना रहा हू । 
यह आक्षेप भी मुर्े मजूर है। दोनो आक्षेप मुझे उस-उस श्र्थ मे मजूर हैँ, क्योकि 
में एक क्राति को रोकना चाहता हू और एक को लाना चाहता हु । हिंसक क्राति 
को रोकना चाहता ढ़ और भ्रहिसक क्राति को लाना चाहता हु । 

कुछ प्रव्त कानूनी सुविधा-अ्रसुविधा के बारे मे उठाये गए हे। एक भाई ने 
जका उठाई है कि सरकार अगर कानूनी सुविधाए न दे तो मेरा कहना है कि सर- 
कार हर तरह की सुविधाए और मदद देगी । देना उसके हक मे है, लेकिन मान 
लो कि वह नही देती है, तो क्या होगा ” जिन लोगो ने दान दिया है, उन सबका 
उपकार मानकर में चला जाऊगा । वावा का कुछ नही विगडनेवाला है। सरकार 
को ही सोचना होगा। 

एक बात और। हम लोग यहा किस बात के लिए जमा होते हे ! जाहिर है 
कि एक आद्शें समाज-रचना करने की दृष्टि रखकर हम इकट्ठा होते हे । केवल 
चित्त-शुद्धि की एकात साधना करना हमारा उद्देश्य नही हो सकता। कृपालानीजी 
ने यह बात अच्छी तरह समभाई है। उन्होने विइलेषण करके यह बात हम लोगो 
के सामने रखी । किस चीज पर कितना भार देना है यह समभने के लिए विद्ले- 
पण का उपयोग होता है। फिर भी विश्लेषण की मर्यादा है। आखिर वस्तु का मूल 
रूप विश्लेषण से नही, वल्कि सइलेपण से मालूम होता है। केवल विश्लेषण से कभी- 
कभी वस्तु की जान ही चली जाती है । हम तो मोदक प्रिय है। हम न केवल झाटा 
चाहते हे, न केवल घी चाहते है, न केवल गवकर चाहते हें । हमने इस काम को 
उठाया है, क्योकि हम समाज मे परिवर्तेन चाहते हे । हमने इस काम को उठाया 
है, क्योकि इससे गरीवो को राहत मिलनेवाली है। हमने इस काम को उठाया 
है, वयोकि हम आत्म-शुद्धि भी चाहते है । अर्थात्‌ इसके जो-जो अ्रवश्यम्भावी अच्छे 
परिणाम हू उन सबको एकत्र पाने के लिए हमने यह सोदक बनाया है। 


रश्प सर्वोदिय-सदेश 


में चाहता हू कि सर्वोदय के सिद्धात के माननेवाले जो लोग यहा आये है वे 
' महसूस के सके कि वे जो कुछ करना चाहते हे वह इस भूदान-यज्ञ के जरिये सध 
» सकता है। 
चौथा सर्वोदिय-सम्मेलन 
सेवापुरी, १३ श्रप्रेल १९५२ 


४: ४ तीसरी शक्ति 


जैसा कि शकरराव देव ने किया, मे भी पृ किशोरलालभाई के स्मरण से 
इस सम्मेलन का आरभ करना चाहता हू । जो एक महान कार्य ईश्वर ने हमे सौंपा 
, है और जिसकी हमने ईश्वर के और जनता के सामने दीक्षा ली है, उस काम मे 
-वह भअत्यत तन्मय थे। गीता ने यो कहकर जीवन की कुजी हमे बताई थी कि कर्म 
- में श्रकर्म हो सकता है और अ्रकर्म में भी कर्म हो सकता है। वह शरीर से बहुत 
कमजोर थे, इसलिए जिसे हम स्थूल कर्म कहते हैँ, वह बहुत नही कर पाते थे । तो 
“भी चौबीसो घटे वह कुछ-त-कुछ करते ही रहते थे। फिर भी उस कमे का स्थूल 
आकार बहुत बडा नही हो सकता था । लेकिन उन्होने हमे यह बताया कि कर्म ने 
कर सकने की हालत में भी कितना महान कार्य हो सकता है। जिनके हृदय निर्मल 
: होते है, परमेश्वर की कृपा से जिनके राग-हेष घुल गये है, ऐसे मतुष्यो की केवल 
- हस्ती ही बहुत काम कर जाती है। ऐसे जो भी थोडे लोग दुनिया मे प्रकट होते हे, 
उनमे से में किशोरलालभाई की गिनती करता हू। बापू के पीछे हम लोगो को 
उनका सहारा था और वह अपने सहज सौजन्य से हम लोगो को सभाल/लेते 
थे। उतनी शक्ति हममे से दूसरे किसीमे अ्रभी तक प्रकट नही हुई है। इसलिए 
उनका श्रभाव हम लोगों को बहुत महसूस होता है श्नौर होता रहेगा। उस अभाव 
की पूर्ति हम श्रपने परस्पर के सद्भाव से और सौहाद से ही कर सकते है । में श्राशा 
करता हू कि वैसा सौहार्द, सौजन्य, सद्भाव श्र बधुभाव हम लोगो मे रहेगा, , 
-ताकि हमारे जरिये ईश्वर का कार्य सपन्‍न हो । 
हम एक कार्यकर्ता-जमात हे । यहा सम्मेलन मे श्राते है तो कुछ बोल भी 
लेते है, लेकिन यह बोलना भी हमारा काम ही होता है। वह कोई केवल वकक्‍तृत्व 
नही हो सकता, कतुंत्व का ही' हिस्सा होता है। साल भर कुछ काम-करके उसे 
नारायण को समर्पण करने के लिए हम आते है भौर दूसरे साल के लिए कुछ सबवल 
लेकर जाना चाहते है। ऐसे मौको पर कुछ विचार-विनिमय, विचारो का लेन- 
देन कर लेते है । भ्राज हमे उसी दृष्टि से अपने काम के पीछे जो भूमिका है, वह 


देख लेनी चाहिए, कार्य का जो सशोधन करना है, उसपर भी नजर डालनी 
ढै 
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चाहिए । 'कार्य-पद्धति', कार्यक्रम और “कार्य-रचना', इन तीनो पर हमे थोडा 
विचार कर लेना चाहिए । 
हम दुनिया के किसी गोशें मे भी काम क्यों न करते हो, आज दुनिया की 
हालत ऐसी नही है कि सारी दुनिया पर नजर डाले वगर हमारा काम चलेगा। 
दुनिया में जो ताकते काम कर रही हैं, जो नये प्रवाह शुरू हुए है, कल्पनाओ और 
भावनाओं का जो सस्पर्श और सघर्ष हो रहा है, उसकी तरफ घ्यान देकर, उसपर 
सतत नजर रखकर ही जो भी छोटा-सा कदम हम उठाना चाहे, उठा सकते हे । 
समुचित दृष्टि के बिना कर्म अधा हो जायगा। इसलिए दुनिया की हालत का 
खयाल करना होता है। आज हम देख रहे है कि दुनिया की हालत बहुत चचल है । 
इतना ही नही, कुछ विस्फोटक भी है। याने उसमे कई खतरो की सभावना भरी है 
और कह नही सकते कि किस समय उसमे से ज्वालामुखी का विस्फोट होगा । यह 
कुछ नाहक भयावना चित्र से नहीं खीच रहा हूं। इससे भयभीत-होने का मेरा 
इरादा नही है। न आपको ही में भयभीत करना चाहता हू, वल्कि जो हालत है, 
सिर्फ उस ओर ध्यान खीचना चाहता हू । 
एक-दो महीने पहले की बात है। दिल्‍ली मे कुछ ज्ञानी, विद्वान एकत्र हुए थे 
और उन्होने भ्रहिसा के दर्शन के बारे में कुछ चितन-मनन, विमर्श किया । उसमे 
हमारे पृ. राजेन्द्रवाबू ने जिक्र किया था कि आज कोई भी देश यह हिम्मत नही कर 
रहा है कि हम सेना के वगैर चलायेगे । उन्होने,इस बात का दु ख भी प्रकट किया 
कि बावजूद इसके कि गाधीजी की सिखावन हमने उनके श्रीमुख से सीधी अपने 
कानो से सुनी है, और बावजूद इसके कि हमने उनके साथ कुछ काम भी किया है, 
हिंदुस्तान भी आज ऐसी हिम्मत नहीं कर सक रहा है। 
हमारे महान नेता पडित ज़ेहरू कई मतंबा चोल चके हे कि दुनिया का कोई 
मसला शरीर-वल से हल नही हो सकता । हमारे ये भाई, जो देश का नेतृत्व कर 
रहे हैं और जिनपर यह जिम्मेदारी देश ने डाली है, वे श्रहिसा को दिल से मानते 
है । उनका अहिसा पर विश्वास है । फिर भी यह हालत है कि सेना को वनाने- 
बढाने की, उसको मजबूत करने की जिम्मेदा री उनको माननी पदती है। इस तरह 
विचित्र परिस्थिति मे हम पडे हे । 
स्थिति यह है कि श्रद्धा एक वस्तु पर है, और क्रिया दूसरी ही करनी पडती 
है।हम चाहते तो यह है कि सारे हिंदुस्तान मे और दुनिया मे अहिसा चले, हम एक 
दूसरे से न डरे, बल्कि एक दूसरे को प्यार से जीते । प्यार ही कामयाब हो सकता 
है ओर सबको जीत सकता है, ऐसा विश्वास दिल मे भरा है। तिसपर भी एक 
दूसरी चीज हमसे है, जिसे वुद्धि नाम दिया जाता है। वैसे वह भी हृदय का एक 
हिस्सा है श्रोर हृदय भी उसका एक हिस्सा है और ये दोनो मिले-जुले हे, फिर भी 
हृदय कहता है कि हिसा से कोई भी मसला हल नही होगा। एक मसला हल होता- 
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होर' | यदि हमारे दिल मे कोई दूसरी बात है और उसे हम छिपाते हूं, तो जान-बूम- 
कर ढोगी हे । लेकिन जहा दिल उस वात को कबूल करता है भ्रौर परिस्थितिजन्य 
बुद्धि दूसरी वात कहती है, इस वास्ते लाचारी से कोई बात करनी पइती है, तो 
चह दाम्भिकता की तो नही, वल्कि दयाजनक स्थिति है। ऐसी दयाजनक स्थिति 
में हम हे । 

अ्रभी राजेद्रवावबू ने बताया कि सर्वोदिय-समाज पर यह जिम्मेदारी है, क्योकि 
लोगों को उस समाज से भपेक्षा है कि वह समाज अपने मूल विचार पर कायम रहे 
और उसको आज की हालत मे अमल में लाने के लिए वातावरण तैयार करे। अगर 
सर्वोदय-समाज यह करेगा तो झाज की सरकार को, जो कि हमारी राष्ट्रीय सर- 
कार है, उसकी सर्वोत्तम मदद होगी। मान लीजिये कि आज हममे से कोई मत्री 
बन जाय और कुछ मत्र करने लगे तो उसका यह मत्र और उसका वह तन्र, दोनो 
मिलकर आज को सरकार को उतनी मदद नही देगा, जितनी मदद विना सैन्य- 
चल के जिस तरह समाज वन सकता है, उस दिल्ला मे काम करने से वह देगा । 

कभी-कभी लोग मुभसे पूछते हे कि आप वाहर क्यो रहते हे ? देश की जिम्मे- 
दारी आप क्यो नही उठाते ? तो में कहता हु कि दो बेल जब गाडी में लग चुके 
है वहा में और एक तीसरा गाडी का बैल वन्गा तो उतने मे गाडी को क्या मदद 
मिलेगी ? अ्रगर में यह कर सक्‌ कि वह रास्ता ज़रा ठीक बना दू, ताकि गाडी उचित 
दिल्ला मे जाय, तो उस गाडी को में अधिक-से-अधिक मदद पहुचा सकता हू । हा, 
एक बात जल्र है कि श्रगर मे वैल ही हु, तो म॒र्के बैल बनना चाहिए, चही काम 
करना चाहिए। में एक विशेष भाषा मे बोल रहा हु। में उम्मीद करता हू कि आप 
उस भाषा को सहन करेंगे। हमारी सस्क्ृति मे वैल के लिए जितना आदर है, 
उतना मनुप्य के लिए भी नही है और उसी अ्रथे मे मे वोल रहा हू । जो राज्य की 
धुरी उठाता है, उसे हम घुरघर कहते हैं। घुरघर के मानी होते हें देल। धुरधर 
हमे बनना पडता है, लेकिन जो लोग घुरधर बन चुके हें, वे कहते हे कि आए वही 
काम मत करिये जो हम कर रहे हे। उस काम में मत लगिये, वत्फि जो कमिया हम 
महयूस करते है, उनकी पूति झ्लाप कर सकते है तो करें। ऐसी आशा से वे लोग 
हमारी नरफ देखते हैं । तो हमे यह ठोक से समझना भाहिए और जिस दृष्टि से, 
जिसे में स्वतन तोक-शक्ति कहता हु, वह जिससे निर्माण हो, ऐसे ही फाम मे हमे 
खग़ जाना चाहिए। तभी आज की सरकार की सच्ची मदद करेंगे और शपने देश 
की समुचित सेवा कर सकेंगे । 

मेने कहा कि हमे स्वतत्र लोक-शक्ति निर्माण करनी चाहिए। मेरा अर्थ यह 
है कि हिया-शक्ति को विरोधी श्र दइ-शक्ति से भिन्‍न, ऐसी लोक-शक्ति हमे प्रकट 
करनी चाहिए। आज की हमारी जो सरकार है, उसके हाथ में हमने दण्प गक्ति 
सॉप दी है, क्योंकि उस दडन्धक्ति में हिंसा का एक अद्य जरूर हैं, फिर भी हम 
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उसे 'हिसा' नहीं कहना चाहते है, हिसा-दशंक्ति से भिन्‍न दण्ड-शक्ति हम उसे 
कहना चाहते हे, क्योंकि वह शक्ति उनके हाथ में सारे समृदाय ने दी है। इस- 
लिए वह निरी हिसा-शक्ति नही, दण्ड-शक्ति है। उस दण्ड-शक्ति का भी उपयोग 
करने का मौका न आये, ऐसी परिस्थिति देश में निर्माण करना हमारा काम होगा । 
वह अगर हम करेगे तो हमने स्वधर्म पहचाना और उसपर अमल करना जाना। 
अगर ऐसा हम नही करेंगे भौर दण्ड-गक्ति के उपयोग से ही जो जन-सेवा हो सकती 
है उसका लोभ रखेंगे तो जिस विशेष कार्य की हमसे अपेक्षा की जा रही है उस 
कार्य को, उस श्रपेक्षा को, हम पूर्ण नही करेंगे, वल्कि समव है कि हम वोझ-रूप 
सावित हो । 

में कुछ थोडा स्पष्टीकरण कर द्‌। मेने कहा कि दण्ड-शक्ति के आधार पर सेवा 
के कार्य हो सकते हैं और वैसा करने के लिए ही हमने राज्य-शासन चाहा है और 
हाथ में लिया है और जबतक समाज को वैसी जरूरत है, उस शासन की जिम्मे- 
'. दारी हम नही छोडता चाहते | सेवा तो उसमे से जरूर होगी, पर वह सेवा नही 
होगी, जिससे कि दण्ड-भक्ति का उपयोग ही न करना पडे, ऐसी परिस्थिति निर्माण 
हो। में मिसाल द्‌ । लडाई चल रही है। सिपाही जरुमी हो रहे हे। उत सिपाहियो 
की सेवा मे जो लोग लगे हे, वे भृत-दया से परिपूर्ण होते है । वे शत्रु-मित्र तक नही 
देखते हे और अपनी जान खतरे में डालकर युद्ध-क्षेत्र में पहुचते हें और ऐसी सेवा 
करते हे कि जो माता ही अपने बच्चो की कर सकती है। इसलिए वे दयालु होते 
है, उसमे कोई शक नही। यह सेवा कीमती है, हरकोई जानता है। लेकिन युद्ध 
को रोकने का काम वे नही कर सकते। उनकी दया युद्ध को माल्य करनेवाले 
समाज का एक हिस्सा है। जैसे एक यत्र मे श्रभेक छोटे-बडे चक्र होते हे, वे एक- 
दूसरे से भिन्‍न दिशाओ में भी काम करते रहेगे, फिर भी वे उस यंत्र के अग है तो 
एक ही युद्ध-यत्न का एक अग है कि सिपाहियो को कत्ल किया जाय और उसी 
युद्ध-यत्न का दुसरा अग है कि जरूमी सिपाहियो की सेवा की जाब। उनकी पर- 
स्पर-विरोधी दोनो गतिया स्पष्ट हैं। एक क्र कार्य है, एक दया-कार्य है, यह हर- 
कोई जानता है । पर उस दयालु हृदय की वहूं दया और उस कूर हृदय की वह 
ऋरता दोनो मिल करके युद्ध बनता है । ये दोनो युद्ध वनाये रखनेवाले दो हिस्से 
है। वैज्ञानिक कठोर भाषा मे बोलना है तो युद्ध जवतक हमने कबूल किया है, 
तबतक चाहे हमने जख्मी सिपाही की सेवा का पेशा लिया हो, चाहे सिपाही का 
पेद्ा लिया हो, हम दोनो युद्ध के गुनहगार हे। यह मिसाल मेने इसलिए दी कि 
हम दयालु कार्य करते है, सिर्फ इसलिए यह नहीं समझना चाहिए कि हम दया का 
राज्य बना सकेंगे। राज्य तो निष्ठ्रता का है। उसके अदर दया, जैसे रोटी के . 
आदर नमक, वैसे रुचि पैदा करने का काम करती है। जरुमी सिपाहियो की उस 
सेवा से हिसा मे लज्जत पैदा होती है,' परतु युद्ध की समाप्ति उस दया से नही ही 
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सकती | अगर हम लोग इस तरह की दया का काम करे, जिससे कि निष्ठ्रता के 
राज मे दया, प्रजा के नाते रह जाय, निर्देयता की हुकूमत मे दया चले, तो हमने 
अपना असली काम नही किया। इस तरह जो काम दया के दीख पडते हे, जो काम . 
रचनात्मक भी दीख पडते है, वे हम दया और रचना के लोभ से, व्यापक दृष्टि 
के बिना ही, उठा ले, तो कुछ तो सेवा हमसे बनेगी, पर वह सेवा नही बनेगी, 
जगा जिम्मेदारी हमपर है और जो हमारा स्वधमम हमने माना ओर दुनिया ने 
माना है । 

दूसरी स्पष्ट मिसाल देता हु । हरकोई मुभसे पूछता है कि आपका सरकार 
पर भी कुछ वजन दीखता है, तो आप यह जोर क्यो नही लगाते कि सरकार कोई 
कानून बना दे और मुआवजे के साथ भूमि-वितरण का कोई मार्ग खोल दे ? आप 
अपना वजन इस दिश्या मे क्यो नही इस्तेमाल करते ?” ऐसा बहुत मतंवा लोग 
मुभसे पूछते हे। में उनको कहता ह कि भाई, कानून के मार्ग को में रोकता नही 
हु, इससे ज्यादा अगर और एक कदम आप मुझसे चाहते है, आपकी दिशा मे, 
तो में कहता हू कि जो सार्ग सेने अपनाया है, उसमे यदि मुझे पूरा यश, सोलह 
आने यश, नही मिला, बारह आने, आठ आने भी मिला, तो कानून के लिए सह- 
लियत तो होगी। एक तो में कानून को बाधा नही पहुचा रहा हु भर दूसरे, में - 
कानून को सहुलियत दे रहा हु । उसके लिए अनुकूल वातावरण बना रहा हु, 
ताकि कानून आर्सीनी से बनाया जा सके । पर इससे भी एक कदस आगे झापकी 
दिल्या मे मे जाऊ, और यही कह कि 'कानून के बिना यह काम नही होगा, कानून 
बनाना चाहिए', तो में स्वधर्मं विहीन साबित होऊगा । मेरा यह धर्म नही है। मेरा 
धर्म तो यह मानने का है कि बिना कानून की सदद से जनता के हृदय मे हम ऐसे 
भावो का निर्माण करे कि कानून कुछ भी हो, लोग भूमि का बटवारा करे। क्‍या 
माताए किसी कानून के कारण वच्चों को दूध पिला रही है ? मनुष्य के हृदय 
मे कोई ऐसी शक्ति होती है, जिससे उसका जीवन समुद्ध हुआ है। मनुष्य प्रेम १र 
भरोसा रखता है, प्रेम मे से पेदा हुआ है, प्रेम मे पलता है और आखिर जब दुनिया 
को छोडकर जाता है, तब भी प्रेम की ही निगाह से ज़रा इदंगिद देख लेता है भौर 
उसके प्रेमी जन अगर उसके दर्शन मे आते हे, तो सुख से देह को, दुनिया को, छोड 
कर जाता है। 

तो प्रेम को चक्ति का इस तरह अनुभव होते हुए भी उसको अधिक सामाजिक 
स्वरूप मे विकसित करने की हिम्मत रखने के वजाय में अगर 'कानून-कानून' 
रटता रह, तो जन-शक्ति-निर्माण करके सरका र हमसे जिस मदद की अपेक्षा करती 
है, वह मदद मेने दी, ऐसा नही होता । इसलिए दण्ड-शक्ति से भिन्‍न जन-शक्ति में 
निर्माण करना चाहता हू और हमे वह निर्माण करनी चाहिए । यह जो जन-श्क्ति 
हम निर्माण करना चाहते है, वह दण्ड-शक्ति की विरोधी है। लेकिन में इतना ही 
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कहता हू कि वह दण्ड-गक्ति से भिन्‍न है| 

में एक मिसाल द्‌। श्रभी खादी बोर्ड वन रहा है। सरकार खादी को मदंद 
देना चाहती है। पडित नेहरू ने कहा, “मुझे झाग्चर्य हो रहा है फि जो काम चार 
साल पहले ही होना चाहिए था, वह इतनी देरी से क्यो हो रहा है ? *' वह आात्म- 
निरीक्षण करते है और इस तरह की भाषा बोलते है । अब हमारा काम है, चर्सा- 
सघ का काम है कि सरकार, जो खादी को बढावा देना चाहती है, खादी का उत्पा- 
दन वटाना चाहती है, उसको कुछ मदद दे, क्योकि चर्खा-सघ को इस काम का 
अनुभव है श्रीर अनुभवियों की मदद ऐसे काम के लिए जरूरी है। लेकिन फिर भी 
में सोचता हु कि एक नागरिक के नाते और एक माहिर के नाते, अपनी सरकार 
को जो मदद देनी चाहिए, वह देनी चाहिए। लेकिन भ्रगर हम उसीमे ख़त्म हो 
जाय, समाप्त हो जाय, तो हमने खादी की वह सेवा नहीं की, जिसकी कि हमसे 
अ्रपेक्षा हैं। हमे तो खादी के बारे मे श्रपनी दृष्टि स्पष्ट, शुद्ध रखनी चाहिए और 
उस दिता मे काम करते हुए सरकार को खादी-उत्पादन में जो मदद पहुचानी , 
चाहिए, वह पहुचानी चाहिए। हमे युद्ध मिटाने के तरीके ढूढने चाहिए और तिस- 
पर भी युद्ध चलते हे, तो हमे जख्मी सिपाहियो की मदद में जाना पडे तो जाना 
चाहिए। यह तो युद्ध का हिस्सा ही है, ऐसा कह करके इन्कार करेंगे, ऐसी वात 
नहीं, पर ध्यान मे रखेंगे कि वह हमारा' असली काम नही हे ! हमारा खादी-काम 
ग्राम-राज्य की स्थापना के लिए हो सकता है। 

इस मतंबा पडित नेहरु मिलने श्राये और बडे प्रेम से बाते की । मेने नम्नता 
से उनकी वहुत बाते सुनी और फिर जब उन्होने सलाह-मशवचिरा करना चाहा तो 
मेने ग्पने विचार थोड मे प्रकट किये। मेने यह कहा कि खादी के लिए सरकार 
की तरफ से अगर में कोई चीज चाहता हू, ग्रामोद्योग के लिए भी, तो में केहगा 
कि जैसे हरेक नागरिक को पढना-लिखना आना ही चाहिए, क्योकि वागरिकता 
का यह अशञ है, अनिवाय अ्रश है, ऐसा हम मानते हे भर इसलिए हमारी सरकार 
सबको शिक्षित बनाने की, पढना-लिखना सिखाने जिम्मेदारी महसूस करती है, 
मान्य करती है, चाहे वह उसपर पूरा अमल नें कर पाये श्रोर परिस्थिति के कारण 
आशिक अमल करे, लेकिन जबतक पूरा अमल' नही हुआ है, सारे-के-सारे लोग 
पढना-लिखना नही जान गये तबतक हमने अपना काम पूरा नही किया, इस तरह 
का खटका दिल में रहेगा, वैसे ही हमारी सरकार यह माने, वह विचा र कबूल करे 
कि हिंदुस्तान के हरेक ग्रामीण को,हरेक नागरिक को सृत कातना सिखाना चाहिए। 
जो ग्रामीण, जो नागरिक सूत कातना नही जानते, वे अशिक्षित हे, इतना माने 
और बाकी का सब काम जनता करे। हम सरकार से पैसे की मदद नही मागेगे, 
परतु यह विचार श्रगर वह स्वीकार करती है, तो उसके कारण हमे अधिक-से- 
ग्रधिक मदद मिलती है। 
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तो यह सव उन्होने सुन लिया। में समभता हु कि उन्‍्हहसकइका ता वह 
जचा ही होगा, पर सहज विनोद से उन्होने पूछा कि सुृत कातना गभेद-सवकोी सिखा 
दे, तो उसके उपयोग का सवाल आयेगा। मेने जवाब दिया कि पढना-लिखना 
सिखाने पर भी तो उसके उपयोग का सवाल रहता ही है। मेने ऐसे कई पढे-लिखे 
भाई देखे हे, जो थोडा-सा दो-चार साल पढे और उसका जिदगीभर कोई उप- 
योग नही“हुआ। उनके लिए काला अक्षर भेस बराबर होता है। 'योग' के साथ 
'क्षेम' लगा है। यह चिता करनी पउती है। पर आप देखेगे कि मेने खादी के लिए 
सिर्फ इतनी माग की है, जबकि जनता की तरफ से यह माग होगी, ती सरकार 
को उतना करना चाहिए। परतु इससे अधिक लोगो पर खादी लादने की वात 
अगर कानून से होगी, याने में ऐसी माग करू तो में कहता हू कि मेने अपना कास 
समझा नही है। दण्ड-शक्ति से भिन्‍न लोक-शक्ति हमे निर्माण करनी है, यह सूत्र 
में भूल गया हू। 

ये दो मिसालें सहज दी, एक खादी की और एक भूदान की। हम भूमि का 
मसला हल करने जायगे तो हमरा एक तरीका होगा और अगर लोकशाही सर- 
कार वह हल करना चाहेगी, तो दण्ड-शक्ति का उपयोग करके उप्ते करना चाहेंगी 
और करेगी, तो उसे कोई दोष नही देगा । लेकिन उसका दूसरा मार्ग है। सर- 
कार की इस तरह की मदद से जन-शक्ति निर्माण नहीं होगी, लक्ष्मी का भले ही 
निर्माण हो । हमारा उद्देश्य सिर्फे लक्ष्मी का निर्माण करना नही होगा, बल्कि जन- 
शक्ति निर्माण करना होगा। यह सारी दुष्टि हमारे काम के पीछे है। अब यह दृष्टि 
स्थिर होजाय तो फिर हमारी कार्य-पद्धति क्या होगी, इसका विशेष वर्णन करने 
की आवश्यकता नही रहेगी । हरकोई सोचेगा कि हरेक रचनात्मक काम करने मे 
हमारी एक विशेष पद्धति होगी। इस पद्धति से काम करने से आखिर यही परिणास 
श्रपेक्षित होगा कि लोगो में दड-निर्षेक्षिता का निर्माण हो । 

इस दृष्टि से यदि सोचेगे तो सहज ही ध्यान मे त्रा जायया कि हमारी कार्ये- 
पद्धति केदी अद होगे। एक अ्रश होगा विचार-शासन और दूसरा श्रश होगा 
कत्तग्य-विभाजन । 

विचार-शासन, याने विचार समभाना और विचार समक्तना, बिना विचार 
समभे किसी वात को कबूल न करता, बिना विचार समझे श्रगर कोई हमारी वात 
कबूल करता हे तो दुखी होना, अपनी इच्छा दूसरो पर न लादना, वल्कि केवल 
विचार समभा करके ही सतुष्ट रहना । हमारे सर्वोदिय-समाज की योजना मे हमने 
जो रचना की हे, उसको कुछ लोग “लुज आर्गेनाइजेशन” याने 'जिथिल रचना 
कहते हैं। रचना को अगर हम शिथिल करें तो कोई काम नहीं वनेगा। इस 
वास्ते रचना जिथिल नही होनी चाहिए। पर यह 'जिथिल रचना” न होते हुए 
अरचना' है, याने केवल विचार के आधार पर हम खडे रहना चाहते है ! हम किसी 
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को भादेश नही देते, जिसे कि वे बिना समभे+द्के ही अमर में लाणे। हम किसी 
का आदेश नही कबूल करते, लियर कि बिता सोचे भौर बिना प्मद किये हम 
अमल करने जाय, वीक टुम तो रलाइ-भशणविरा झस्ते हैं। कुरान में भक्तों का 
लक्षण गाया हैं कि उनका बह 'अ्रश्न याने काम परस्पर के सगाह-मणविनेसे हीता 
है। नो हम मगविरा बरेगे श्रीर पूग होंगे कि हमारी चीज हमारे सुननेवाते ने 
जबकि उसको पराद नहीं भाई थी, मान्य नहीं की शौर उसपर भ्रमल नही क्या 
गया । उसके घमल न करने से हमे बहुत सभी होगी श्रौर विना समके बृक्के भ्रगर 
अमल करता है तो हमे बतत दू स होगा | यह जो रचना है उसमें मे जितनी ताकत 
देखता ह अभी भौर किसी कुमल रचना मे, न्‍्पप्ट रचना में और अनुशासन-बद्ध 
रचना में नही देखता । श्रनुभांसन-बद्ध दह-रचना मे शक्ति नहीं होती सो बात 
नही, पर वह चक्ति नही होती, जो शिव-भक्ति है, सौर जो एमे पैदा करनी है । वह 
यक्ति दूसरी शक्ति है। हमारे लिहाज से वह शक्ति नही है, इसलिए विचार-मासन 
को हम मानना चाहते हैँ। शगर यह ध्यान मे आयेगा तो विचार का मिरतर 
प्रचार करना, हमारा एक कार्य-क्रम बनेगा, जो हम नही कर रहे है भौर जो हमे 
करना चाहिए | 

जब में इस दृष्टि से सीचता हूं तो चुद्ध भगवान ने भिक्षु सध क्यो बनाये होगे 
श्ौर द्कराचार्य ने यति-संघ क्यो बनायें होगे, इसका रहस्य सूल जाता हैं। तिस- 
पर भी उन सघो के जो अनुभव आये है, उनके गुण-दोषों की तुलना करके मेने 
अ्रपने मन मे यह निर्णय लिया है कि हम ऐसे सघ नही वनायेगे, वयोक्रि उनके गुणों 
से उनके दीप अश्रधिक होते है । यह भ्रनुभव आया है, श्रौर इसलिए हम संघ तो 
नही बनायेगे, पर उनको क्यो बनाने पडें, इसका खयाल श्रा जाता है। मिरंतर 
अखंड वहते हुए भरने की तरह सतत घूमनेवाले भर लोगो के पास सतत विज्ञार 
पहुचानेवाले लोग होने चाहिए। उसके बर्ग र सर्वोदय-समाज काम नहीं कर 
पायेगा । लोगों के पास पहुचने के जितने मौके मिलेगे, उतने प्राप्त करने चाहिए । 
लोग एक थार कहने पर नही सुनते है, तो दुवारा कहने का मौका आयेगा, उससे ' 
खुणी होनी चाहिए । इतना विचार-प्रचार का उत्साह भौर इतनो विचार पर 
श्रद्धा, विचार-निष्ठा हममे होनी चाहिए। लेकिन हमारी हालत ऐसी हुई है कि 
हममे से वहुत-से लोग भिन्‍न-भिन्‍न सस्थाओ्रों मे गिरफ्तार हो गये हूँ। यद्यपि वे 
सस्थाएं महत्व की है, तो भी हमे ससथा की आसक्ति न हो, भक्ति रहे। उनका 
काम जारी रखे, ऐेकिन सस्था में कुछ मनुप्य ऐसे हो, जो घृमते रहे । इस तरह को 
रचना श्र ऐसा कार्यक्रम हम नही करेगे, तो हमारा विचार क्षीण होगा और 
विचार-गासन नही चलेगा | 

बिहार के योग कुछ अ्भिमान से कहते है सौर उन्हे प्रभिमान करने का हक 
भी है कि भूदान-यज्ञ का काम विहार की काग्रेस ने प्रथम उठायाो और उत्तके बाद 
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हैदराबाद मे श्र भा काग्रेस ने उसको स्वीकार किया । तो होता क्‍या है ? 
ऊपर से एक 'सरक्यूलर' (पत्रक) आता है--भूदान मे मदद देता काग्रेसवालो 
का कर्तव्य है ।! गगा हिमालय से निकलती है और हरिद्वार श्राती है। तो वहा 
का पत्रक आतीय समिति में आता है | हिमालय से गगा हरिदार आने पर भागे 
बहती है और गढमुक्तेश्वर जाती है । यह पत्रक भी प्रातीय समिति से जिला- 
झाफिस में आता है। गगा कही-से-कही भी जाय, पर वह पानी ही रहती है, गया 
ही रहती है। उसी तरह पत्रक मे से पत्रक पैदा होते हे । मेने विनोद के तौर पर 
एक दफा कहा था कि हरेक जाति अपनी जाति को ही पैदा करती है। वैसे ही 
पत्रक भी पत्रक ही पैदा कर सकता है। भ्राखिर काम कौन करेगा ? काम तो करता 
होगा ग्राम के लोगो को, पर ग्राम के लोगो तक वह पहुचता कहा है ? वह तो एक 
आफिस में से दूसरे आफिस मे जाता है, वहा से तीसरे आफिस मे जाता है, सिर्फ 
इतना ही होता है । थे जो भूदान-यन के ऐसे हमारे कार्य-क्रम हैँ वे तवतक नही 
हो सकते, जबतक कि हम घर-घर नही पहुचेंगे। पाच लाख देहात से पच्चीस 
लाख एकइ जमीन हम हासिल करना चाहते हैं। यो तो श्रासान काम दीखता है । 
फी गाव पाच एकड कोई बडी बात नहीं। लेकिन उतने गावों तक पहुचे कौन ? 
इसलिए हमारे पास मुस्य साधन विचार-प्रचार का ही हो सकता है, उसकी योजना 
हमे करनी चाहिए, यह हमारा कार्य-क्रम होगा । 

अगर हमारी इतनी हिम्मत नही होती है, इतने गावों मे हम कैसे जायगे, 
कैसे घ॒मेंगे, ऐसा सव लगता है और जिसको “'छोटा-काट' (अ्रग्नेजी मे 'शार्ट-कट') 
कहते हे वह हम चाहते हे कि कानून बने, फलाना चने तो यह बनाना और वैसी 
इच्छा रखना हमारा फ्राम नही हे । कानून वने, जरूर चने, जल्द वने और श्रच्छा 
बने, इस काम में हम सगेगे तो हम परघधर्म का आचरण करेंगे, स्वघर्म का आच- 
रण नही करेगे। हमारा स्वर्म होगा कि हम गाव-गाव घूमना शुरू करें और विचार 

पर विश्वास रखें। यह न कद्दे कि भरे, विचार सुनने-सुनाने से कब काम होगा ? 

विचार मे ही काम होगा, क्योकि हमारा काम विचार से ही हो सकता है। तो यह 
विचार की सत्ता, विचार-आसन हमारा एक श्ौजार है। 

दूसरा झजार है कतुंत्व-विभाजन। सारा क्ुत्व, सारी कर्म-णक्ति एक 
मोंद्र मे कद्ित नही होनी चाहिए, बल्कि गाव-गाव में कर्म-शवित, कर्म-सत्ता होनी 
चाहिए । इसलिए हम चाहते है कि हरेक गाव को यह हक हो वि' उस गाव मे 
फोन-सी चीज न झाये, इसका निर्णय वह कर सके । भ्रयर कोई गाव चाहता है कि 
उस गाव में फोल्ह चले और मिल का तेल न भाये, थाने उस गाव मे मित्र का तेल 
झाने से रोके, नो उसे रोकने का हक होना चाहिए | जब हम यह वात करते हे, 
तो अधिकारी बहने है कि इस तरह एक बडी स्टेट के अदर एक छोटी-सी स्टेट 
नहीं चच सकती। में कहता हू कि सत्ता का विभाजन अगर हम नही करेंगे, 
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क्तृत्व का विभाजन नही करेंगे तो सेना-वेल अनिवायं हैं, यह समझ लीजिये। तो 
फिर सेमा के वगर आज तो चलेगा ही नही, और कभी भी नही चलेगा, फिर 
हमेशा के लिए यह तय करिये कि सेना-बल से काम लेना हैं और सेना सुसज्ज 
“ रखनी है। फिर यह न वोलियें कि हम कभी-न-कभी सेना से छुटकारा चाहते हे । 
अगर कभी-न-कभी सेना से छुटकारा चाहते हो तो जैसा परमेश्वर ने किया है, 
वैसी हमको करना चाहिए । परमेश्वर ने अ्रकल का विभाजन कर दिया। हरेक को 
अकल दे दी--विच्छू को भी दी, साप को भी दी, शेर को भी दी, मनुष्य को भी 
दी । कमी-वेशी सही, लेकिन हरेक को अ्रकल दे दी और कहा कि अपने जीवेन का 
काम अपनी श्रकल से करो और तब सारी दुनिया इतनी उत्तम चलने लगी 
कि वह विश्रांति ले सकता है ओर यहातक॑ कि लोंगो को शका भी होती हैं कि 
परमेश्वर है यां नही ' हमको ऐसा ही राज्य चलाना होगा कि शका भश्रा जाय 
कि कोई राज्य-सत्ता है था नहीं | हिन्दुस्तान मे शायद राज्य-सत्ता नही है, ऐसा 
लोग कहे, तव हमारा राज्यश्शासन अहिसक हुआ । इसलिए हम ग्रॉम-राज्य 
का उद्घोष करते हें और इसीलिए हम चाहते हे कि ग्राम मे नियत्रण की सत्ता हो, 
अर्थात्‌ आरमवाले नियत्रण की सत्ता अपने हाथ मे ले। यह भी एक जन-शक्ति का 
प्रद्न आया कि गाववालें खुद खडे हो जाय, निर्णय करे कि फलानी चीज हमको 
पैदा करनी है और सरकार से माग करे कि फलाना माल यहा नही झ्ाना चाहिए, 
उसको रोकिये । वह भ्रगर नही रोकते हैँ, यानी रोक नही सकते हूँ, रोकना चाहते 
हैं, तो उसके विरोध मे खेंडे होने की हिम्मत करनी होगी। ऐसा करने से उस 
सरकार को श्रत््यन्त मदद पहुचेगी, क्योकि उसीसे सैन्य-वल का छेद होगा। इस- 
के वगर सैन्य-चल का कभी छेद नहीं हो सकता। यह वात कभी नही हो सकती 
कि दिल्‍ली मे कोई ऐंसी भ्रकल पैदा हो जांय, चाहे वह त्रह्मदेव की अंकल हो, 
जिसके चार दिमाग हैं भर चारो दिशाओ मे देख सकता है कि हरेक गाव के 
सारे कारोबार का नियत्रण और नियोजन वहा से हो और वह सारे-का-सारा . 
सवके लिए लाभदायी हो। इस वास्ते नेशनल प्लानिंग' के वजाय 'विलेज प्लानिंग 
होना चाहिए । 'वजाय' मेने कह दिया । वेहतर तो कहना यह होगा कि नेशनल 
प्लानिंग का ही अर्थ यह होना चाहिए---विलेज प्लानिंग और उस विलेज प्लानिंग 
की मदद के लिए और जो कुछ करना पडेगा उतना दिल्‍ली मे किया जायगा | हम 
जो कुंछ करते हे, वह सारा कतृत्व-विभाजन की दिलश्ला मे करना चाहते हे। इस- 
लिए हम गावो में जमीन का बटवारा करना चाहते है ! 
जमीन के बारे मे जब कभी सवाल पैदा होता है तो यही कहते हूँ कि 'सीलिंग' 
बनाओ, अधिक-से-श्रधिक जमीन कितनी रखी जाय, यह सोचो | जबकि यह 
भूदांन-पज्ञ का आदोलन जोर कर रहा है और जनता में एक भावना पैदा हो 
रही है, तव यह बात चोली जा रही है। लेकिन में कहता हु कि पहले तो कम-से- 
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कम जमीन हरेक को देना है, यह तय करो। यह में क्यो कह रहा हू ? इस वास्ते 
कह रहा ह कि मे कतुत्व-विभाजन चाहता हू । जितने भी मजदूर है वे सारे मजदूर 
श्राज दूसरे के हाथ मे काम करते है । काम तो वे करते हे, लेकिन उनमे कतुत्व नही 
है। चलती गाडी ही है, लेकिन गाडी को हम कर्ता नही कहते, क्योकि वह चेतना- 
विहीन है। तो ये जो मजदूर खेतो मे काम करते है, वे चेतनाविहीन जैसा काम 
करते है, हाथो से काम करते है, पावो से काम करते है, लेकिन उनके दिमाग से, 
उनके दिल से यह काम हो, यह हम चाहते हे। लोग कहते हे कि हिन्दुस्तान के 
मजदूरों में उतनी अकल नही है और इसलिए उनका दूसरो के हाथ में रहना ही 
वेहतर हैं। मे कहता हु कियह अहिसा का तरीका नही है। उनमे जो श्रकल है, 
उसका परित्याग कर दे तो दूसरी कोई अकल, दूसरा कोई खजाना हमारे पास 
नही है । 
है माना कि एक मजदूर की अ्कल से किसी पूजीवाले भाई की अ्कल ज्यादा 
है। लेकिन कुल मिलाकर देश मे मजदूरों की जो अ्रकल है, उस अकल की वरा- 
बरी दूसरी कोई अकल नही कर सकती और अगर उस भ्रकल का हमको उपयोग 
न मिले तो हमारा देश वहुत-कुछ खो देता है। इस वास्ते जरूरी है कि मजदूरो की 
अ्रकल का, जैसी भी वह आज है, पुरा उपयोग हो । इसके साथ-साथ उनकी भ्रकल 
वढे, ऐसी भी योजनां चाहिए और उनकी अ्रकल बढाने की ऐसी जो भी योजना 
करेंगे, उसमे यह भी एक योजना होगी कि उनको जमीन दी जाय । अलावा इसके 
कि हम उनको और तालीम दे, उनके हाथ मे जमीन देना, यह भी तालीम का एक 
भ्रग होगा और उनकी श्रकल बढाने का भी वह एक सांधन होगा । 
अव हम कार्यं-रचना पर आते है । रचना मे तो हमने एक '"सर्व-सेवा-द्च 
माना है और दूसरा 'सर्वोदय-समाज । 'सर्वोदय-समाज' का नाम चलेगा, 'छ्डे- 
सेवा-सर्घधा का काम चलेगा । इस तरह एक का नाम और एक का कार, 
मिलाकर हम चले, तो सर्व-सेवा-सघ शिथिल सस्था नही होगी वल्क्ति रल्दुत संद्द 
होगी भौर सर्वोदय-समांज शिथिल या अशिथिल, दोनों अच्पर ही इुच्नइ नहीं ” 
होगी, वल्कि वह अभ्ररचना होगी, विचार की सत्ता कद्दद् कस्नेज्ग्तीदद्ू मदर 
होगी । हमे इस दिशा मे सोचना चाहिए कि सर्वोविण-तमझाव आर मे कि दिचार- 
परायण बने । सर्वोदिय-समाज और अधिक अनलुझाउन किए कर्डू माल, बढ़ सोचने 


कुकी है 


की हमे जरूरत नही है, क्योकि अनुणास्न मपनेद्रानपल्टमाक हम उअनाना दही 























चाहते। वह अधिक विचारवान कैसे दठे ऋछऔद फितार को चचा उस पर करे 
चले, इस दिशा मे हमको काम करना इप्गा ! जिले सवदिए-पम्पज बेप डी“ 

यहा इक हुं हे, जिन्होंने नाम लिखे हँ रद वित्त दि तान नी हल्खे हे चर, ५, 
नही आये हे, उन सबके लिए शक सिच्चापर की सना नि ऋष लिमएा हो-उ्, है 
करना चाहिए। इस वास्ते एन हे घन ऊंचे ऋान इच्दर के डिक, थे 
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थी कि प्रचार होना चाहिए, उसका नचिन्‍्तन-मनन होना चाहिए । ऐसे वर्ग जगह- 
जगह चलने चाहिए कि जिनमे हमारे विचारों का दूसरे विचारों के साथ तुलना 
करके अ्रष्ययन हो । हमको इस तरह के आयोजन करने चज्यहिए, सर्वोदिय-समाज 
ओर सर्व-सेवा-सघ को एकरस ससस्‍्था वनाना चाहिए। मुझे कबूल करना चाहिए 
कि इस दिशा मे इच्छा रखते हुए भी हम बहुत काम नही कर सके हँ। मेरी राय 
मे अगर हम बसा नही करते हूँ तो जनता को हमसे जो अपेक्षाएं है, उन अपेक्षाओं 
'को हम पूरा नही करेगे, वह पुराना ढाचा कि भिन्‍न-भिन्‍न सस्थाए काम करती हे, 
नही चलेगा। उससे गवित का निर्माण नही होगा | 

. में कुछ मिसाले दूगा । मिसाले देने मे कुछ नाम लेकर भी मिसाले दूगा, पर 
उससे किसीको यह नही लगना चाहिए कि में दोष वता रहा हु और दूसरो के 
सामने नही बता रहा हू, लेकिन में अपने सामने अपना ही दोप बता रहा हू, इस 
खयाल से में कुछ दोपो की चर्चा भी करूगा। मान लीजिये कि वर्धा मे हिन्दुस्तानी- 
प्रचा र-सभा है। झ्व वहा क्या होता होगा ” विद्यार्थी आते होगे---क्योकि हिन्दी 
“ और उर्दू, नागरी और उर्दू दोनो लिपिया सीखने की वात चलती हे, उसके लिए 
आज वातावरण उतना अनुकूल नही है। फिर भी जो भाते होगे वे बहुत-से तो दो 
लिपिया और भाषाएं सीखने का श्रपना कतंव्य समभते होगे। लेकिन मे चाहता हु 
कि अगर हमारा समाज एकरस होता तो हिन्दुस्तानी-प्रचार-सभा मे शिक्षण के 
लिए आनेवाले विद्याथियों को में चार घटे खेती का काम देता और उसके बाद 
एकाघ घटा सूत कातने का काम देता, उसके बाद एकाघ घटा रसोई वगैरा काम 
करते और फिर तीन-चा र घटा उर्द भौर हिन्दी, जो कुछ सीखना होता, वह सीखते। 
लेकिन आज जिस तरह वहा चलता है, उसमे से गक्ति-निर्माण होना में सम्भव 
नही मानता । यह हो नही सकता कि उर्दू भौर तागरी लिपि सीखनेवाले कुछ 
लडके हमको मिल जाय और उनको वह लिपिया हम सिखाये, और उससे देश मे 
ताकत बढे । भव में इतना बोल रहा हु, आप सुनते है। अगर झापके कान काट 
करके यहा सुनने के लिए रखे जाय और मेरी जबान तोडकर बोलने के लिए 
यहा रखी जाय, तो न में बोल सकनेवाला हु श्र न श्राप सुन सकनेवाले हें, 
क्योकि में समग्र हू और क्योकि आप समग्र हैं, इसलिए में बोल था रहा हू और 
आप सुन पा रहे है । हा, यह ठीक है कि मेरी जबान काम कर रही है, आपके कान 
काम कर रहे है । तो हिन्दुस्तानी-प्रचार-सभा मे मुख्य काम चार घटे का रहेगा, 
वह उनका उर्दू और नागरी लिपि सीखने का रहेगा। फिर भी बाकी के जीवन का 
सारा अश हमे दाखिल करना होगा, तभी उस उर्दू मे ताकत आयेगी, तभी उस 
नागरी मे ताकत आयेगी। वह तो मेने एक मिसाल दी, ऐसी कई मिसाले में दे सकता 
हू। हमारे लोग जो अलग-अलग काम करते है, उनमे ताकत क्यो नही पैदा होती 
और जन-समाज मे जो क्रान्ति होनी चाहिए, जिसकी हम आशा रखते है, वह आशा 
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क्यो सही सफल होती ? उसका एक मुख्य कारण में मानता हू कि हमारे सघ झलग- 
अलग काम करते है । अच्छा काम वे करते हे, लेकिन उनको यह मोह है कि हम 
अलग-अलग हे, इसलिए कोई खास विचार करते हे ओर अगर हम एक हो जायगे, 
तो हमारा विचार कम हो जायगा, उतने एकाग्र हम नही हो पायेगे, विविध वृत्ति भरा 
जायगी, और इसलिए जोर कुछ कम पडेगा। मे कबूल करता हू कि हरेक योजना 
में कुछ खामिया होती है, कुछ खूबिया होती हे । लेकिन कुल मिलाकर देखते है तो 
ध्यात मे आयेगा कि सर्व-सेवा-सघ को एकरस बनाये वगर हमे शक्ति का दर्शन 
नही होगा | अब आखिर मे दो-तीन काम हम जुटा रहे हे, उसका थीडा जिक्रकरके 
में समाप्त करूगा । 

एक तो भूमि-दान-यज्ञ का काम हमने शुरू किया हे, जो मेरे मन मे है और जो 
मेरी जवान पर है। काम यह है कि कम-से-कम पाच करोड एकड जमीन इस हाथ से 
उस हाथ से जानी चाहिए । अगर इस काम मे हम सब लग जायगें---हम सब याने 
आप और हम, जो सर्वोदिय-समाज के लोग माने जाने हे उतने ही नही, बल्कि 
काग्रेसवाले, प्रजा-समाजवादी इत्यादि, जो कि इस विचार को कूल करते हँ-- 
तो इस मसले को हम हल करेगे, चाहे सोलह आना यश पाकर बिना कानून के हो 
जाय, चाहे वारह आना यश पाकर या आठ झाना यश पाकर कानून की सहायता 
से पूरा हो जाय। में भविष्यवादी नही हु । जिस किसी तरह से वह हो, पर हो प्रधान- 
तया जन-शक्ति से । पूर्णतया अगर जन-शवित से हो तो में चाचने लगगा, लेकिन 
प्रधानतया जन-णवित से हुआ तो भी में सतोप मानूगा। अगर १६५७ के पहले हम 
इतना कर लेते है तो आगे जो चुनाव होगा, वह पक्षो के बीच नही होगा, ऐसे पक्षों, 
के बीच कि जिनमे बहुत सारे सज्जन पठें हें। श्राज हालत यह है कि इस पक्ष मे 
भी सज्जन हे, उस पश्ष मे भी सज्जन है, और भीष्मार्जुन युद्व हो रहा है। हम राम- 
रावण युद्ध चाहते हे, भीष्मार्जुन युद्ध नही चाहते हे । दोनो पक्षो में सज्जन हे तो 
ने एक क्यो नही हो सकते ? अगर कोई कायेक्रम ऐसा मिले कि जिसपर वे एकाग्र 
हो जाय तो उनके बीच आज जो दूसरे मतभेद है, वे फौरन मिट जायगे, क्योकि 
यह कार्यकरम बुनियादी है। आज समाजवादी मुझसे कहते है कि आपने यह हमारा 
कार्यक्रम उठा लिया। में कहता ह कि यह मृ्े कबुल हैं भर इसलिए मेहरबानी 
करके मुझे मदद दीजिये। काग्रेसवाले कहते है कि यह तो कार्यक्रम बहुत श्रच्छा 
है, हमको करना ही था | उनसे भी हम मदद चाहते हैं। जनसघवाले कहते हें कि 
आपका कार्यक्रम भारतोय सस्क्ृति के अ्रनुकूल है, इसलिए अच्छा है। तो हम 
कहते हे कि इस तरह भिन्‍न-शभिन्‍न विचारवाले भी इस कार्यक्रम को पसन्द करते 
हैं। भ्रगर हम सब इस काम मे लग जाय तो ऐसा हो सकता है कि श्रागामी चुनाव मे 
वहुत-सा मतभेद न रहें ओर अच्छे-से-अच्छे लोग चुने जाय । इस तरह होगा तो 
इसके भागे जो सरकार होगी, वह वहुत शक्तिशाली होगी। यह एक उम्मीद इस 
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कार्यक्रम से मेने की है। तो यह भूमिदान का काम हमको करना है। पांच करोड 
के बिना हमारा सनन्‍्तोप नहीं। लेकिन अभ्रगले साल तक पच्चीस लाख एकड पुरा 
हो ही जाना चाहिए। 
इसके साथ-साथ मेने एक दूत्तरा कार्यक्रम शुरू कर दिया है, जिसको सपत्ति- - 
दान-यज़ ताम दिया है। उसके बर्गर भूमिनदान-यज्ञ की सफवता नही होगी और 
उसके बगर आर्थिक आयादी का हमारा जो कार्यक्रम है और आधिक साम्य का, 
वह भी प्रा नही होगा । आरम्भ से ही में इस चीय को पहचानता था, लेकिन 
एक साधे सब सधे', दो बातें एक साथ नही हो सकती । फिर भूमि का सवाल 
जितना बुनियादी था उतना बुनियादी सपत्ति का नही था। इस वात्ते, भौर तेल- 
गाना में परमेच्चर के इकारे से, काम करना मुझे भ्रच्डा लगा, इसलिए आरम्भ 
में इतना ही लिया, लेकिन बाद में विहार का मसला हल करने की वात चली, तो 
मेने देखा, भूमिदान के साथ-साथ सम्पत्ति-दान-यज्ञ भी चतेगा, तव यह हज होगा। 
उसमे सपत्ति हम अपने हाथ में लेतेवाले नही है, वल्कि उसमे भी कतुत्व-विभाजन 
हम चाहते है। यागी जो राम्पत्ति देगा, वह हमारे निर्देश के मुताबिक उसका इस्ते- 
माल करेगा, यह हमारी योजना है। पर सम्पत्ति-दान-यज्ञ का व्यापक प्रचार, जैसे 
भूमि-दान-यन्न का प्रचार हम व्याख्यान के जरिये गाव-गाव मे जाकर करते हें, 
वैसा सामुदायिक तौर पर करने का नही है। व्यक्तिगत तौर पर प्रेम से जिनसे 
बात हो सकती है, उनके द्वदय में और उनके कुटुब में, उनके विचारों में भ्रवेश 
करके यह काम करने का है। अभी तक जिस किसीने सम्पत्ति-दान-यज्ञ मे दान 
दिया है, वह प्रति वर्ष देने का है, यानी जिदगी भर देने की.बात है। उसको मेने 
काफी जाता है शौर जाच करके ही कबूल किया है। यानी उत्तेजन देने के वजाय 
कुछ थोडा नियन्त्रण ही मं ने किया है। अभी करीब चालीस-पेतालीस लोगो के नाम 
मरे पास हें। इसका ज्यादा जिक्र यहा वढाना नही चाहता, पर इतना कहता हु 
कि झापमे से जिनके पास कोई गठरी है उसको खोलनी चाहिए और इसमे शरीक 
होना चाहिए शौर भ्रपने सित्रों मे इसका प्रचार प्रेम से करना चाहिए । इतना ही 
कहता हु कि थे दों काम परस्पर पूरक है । है 
इन दो कामो के अलावा एक तीसरी चीज जो हम कर रहे है, उसको हम 
सूत्ताजलि कहते है । यह एक वडी शक्तिणाती वरतु हैं। उस शवित को हम पह- 
चान नही सके है । वापू की स्मृति मे शौर शरीर पर श्रम की प्रतिप्ठा को मान्यता 
के रूप मे, और देश मे लक्ष्मी बढाने की जिम्मेदारी महसूस करते हुए 
सूताजलि समर्पण करे । उसको मेने सर्वोदिय का 'वोट' माना है। जसे हम पच्चीस 
लाख,एकड जमीन की वात- करते है, वैसे लाखो लच्छिया हमको प्राप्त करनी 
चाहिए। इसके अलावा एक वात और, आजतक हमने जो सस्थाए चलाई, वे पैसे 
का आधार लेकर चलाई श्रर्थात्‌ पैसेवाले, जो कि हमारे मित्र थे, प्रेमी थे, सहानु- 


तीसरी झक्ति 


भूति रखते थे, जिनके हृदय शुद्ध थे, ऐसे लोग हमको मद॑दू-देते थे और हम लेते 
थे और उसमे हम कुछ गलती करते थे, ऐसी बात नही, पर प्रवन्‍्लेमाना बदला है 
और श्रम का जमाना आया है। उसकी प्रतिष्ठा हमको वढानी चाहिए। श्रत 
झगर हम हरेक प्रात मे एकाघ सस्था ऐसी बना सकते है, तो बनाये, जो आरम्भ से 
श्रम के ही आधार पर चले और यदि लेना है तो श्रम का ही दान ले ।अह सूता- 
जलि की वात अगर फैली तो ऐसी सस्थाएं हम चला सकते हे और उसमे तेजस्वी « 
४४१४३ निर्माण हो सकते है, जो प्रचार मे भी लग सकते हे भौर काम मे भी लग 
सकते हे । 

आखिर मे दो शब्द कहना चाहता हू कि यह अपना काम एक सप्रदाय का 
काम नही है। 'सर्वोदयवाले' यह शब्द हमको सुनाई नही देता चाहिए। यह शब्द 
ही गलत है, बल्कि हम केवल मनुष्यमान्र हे, साचव से भिन्‍न हम कोई नही हे, 
नही तो देखते-देखते, यद्यपि हम सर्वोदिय-समाज कोई विशेष अ्रनुशासन के साथ 
नही बनाते, तो भी हम पाथिक बन सकते हे, साप्रदायिक वन सकते हे । तो यह 
भाषा कभी नही निकलती चाहिए कि फलाना समाजवादी है, फलाने कांग्रेसवाले 
है, फलाने सर्वोदियवादी हे आदि। वे जो दूसरे नाम हे, वे चलेगे, क्योकि वे लोग 
उस नास पर काम करना चाहते हे और उसकी उपयोगिता वे मानते हैं। लेकिन 
हमारा कोई पक्ष नही है । जिसको तीसरी शक्षित कहते है, वे हम हे । तीसरी शक्ति 
का मतलब आज दुनिया की परिभाषा मे यह होता है कि जो शक्ति न अम- 
रीका के ब्लाक' मे पडती है, न रूस के ब्लाक मे पडती है, उसको लोग तीसरी 
शक्ति कहते हे । लेकिन मेरी तीसरी गक्ति क्री परिभाषा यह होगी जो शक्ति 
हिंसा की शक्ति से विरोधी है श्रर्थात्‌ जो हिंसा की शक्ति नहीं है, और जो दड- 
शवित से भी भिन्‍न अर्थात्‌ जो दड-शक्ति नही हे--ऐसी जो शक्ति है उसका नाम 
है तीसरी शक्ति । एक हिसा शक्ति, दूसरी दड-शक्ति, तीसरी हमारी गक्ति है। 
तो वह शक्ति हम व्यापक वनाना चाहते है और उसका कोई अलग सप्रदाय नही 
बनाना चाहिए, वल्कि हमको आम लोगो मे घुलमिल जाना चाहिए और केवल 
मानव-मात्र रहना चाहिए। 
पाचवा सर्वोदिय-सम्मेलन 
चाडिल, साते १६५३ 
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५ ; ; पक्षातोत काये 


बापू के निर्वाण के वाद सेवाग्राम से हम सब लोग पहली वार इकट्टे हुए थ । 
ईसामसीह ने, जब उनका श्रतिम समय नजदीक आया, शिष्यों को एकत्र क्रिया 
था शोर आदेश दिया था तुम एक-दूसरे से प्यार करो । यो कहकर आदेश दिया 
पके यह नई आज्ञा, एक नया आदेश मे दे रहा है । जिदगीभर उनका यही श्रादेश 
रहा कि पडोसियो से प्यार करो । कभी फहते थे, दुश्मनों से प्यार करो। लेकिन 
"एक-दूसरे पर प्यार करो, बह भिष्यो को कहने की प्रेरणा ईसामसीह को भ्रतिम 
समय में हुई। 
बापू की भी ठीक यही हालत हुईं। जब उनका अतिम समय नजदीक आया 
था, तब उन्होंने सोचा कि उनके सारे साथी श्रौर सहकर्मी-जनो को एकत्र करके 
उनका एक समाज वनाया जाय, उनका एक समूह वनाया जाय। ऐसी प्रेरणा 
उनको अ्रतिम समय मे हुई | लेकिन उस प्रेरणा पर भ्रमल करने के लिए वह देह मे 
नही रहे। परतु उनकी प्रेरणा ने काम किया--विदेह श्रवस्था मे; श्रौर हम सव 
सेवाग्राम मे इक हुए झौर सर्वोदयन्समाज बना, यानी एक-दूसरे पर प्रेम 
करने का श्रादेश सर्वादिय-समाज के रूप में प्रकट हुआ । इसके पहले जो आदेक्ष 
ईसामसीह देते थे, वही तो आदेश वापू भी हमेथा हमे देते थे। वह 'पटोसी पर प्यार 
करो" कहते रहे और इसी वास्ते खादी श्रौर आमोद्योग तथा स्वदेगी-धर्म उन्होने 
हमारे सामने रसे । स्वदेशी-धर्म की,झादी की और ग्रामोद्योग की जो व्यास्या उन्होने 
हमे समकाई थी, उसके मानी यही थे कि हमे अपने पंडोसियो पर प्यार करना 
चाहिए। लोभ मे पडकर वाहर का माल सस्ता मिलता है, इस वास्ते नही खरीदना 
चाहिए। नजदीक रहनेवाले पडोसियो के काम की हमे कदर करनी चाहिए, 
कीमत करनी चाहिए, यही उस स्वदेशी-धर्म की व्याख्या उन्होने हमे समभझाई थी। 
वह पडोसी पर प्यार करने का आदेश था। 
दुग्मनों पर प्यार करने का आदेश भी ईसामसीह के समान वह हमे देते रहे, 
जिसका प्रत्यक्ष सूप अहिसात्मक प्रतिकार और सत्याग्रह के रूप मे उन्होने हमारे 
सामने रकक्‍्खा था। और भ्रतिम समय का आदेश, परस्पर प्रेम करने का, सर्वोदिय- 
समाज के आकार मे प्रकट हुशा । वहुत खुशी होती है, हृदय को समाधान होता है 
कि प्रेम के उनके श्रतिम सदेश ने हम लोगो के हृदयों को छुम्मा है शोर उसपर 
अमल करने की हमने कोशिश की है। 
इस साल अपने प्रिय सुहृदुजनों को, प जवाहरलालजी को, यहा बुलाने की 
धृष्टता मेने की है। मुझे उसमे कुछ भिकक भी थी, क्योकि वह निरतर किसी-व- 


“ किसी कार्य मे मग्त रहते हे और वे इतने विविध कार्य होते हे कि उनपर एक और 


भार डालना कुछ ठीक नही लगता था। लेकिन फिर भी प्लोच करके पत्र लिखा, 
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और बहुत प्रेम से उस निमन्नण को उन्होने स्वीकार किया और अपने कार्यक्रम मे 
जरूरी बदल करके वह यहा हम लोगो के वीच आये हुए है । 

मेने उनको लिखा था, जहातक मेरा ताल्ल॒क है, में तो आपके नजदीक ही 
पडा हुं, चाहे वीच मे कोसो का अतर दीख पडता हो । मेरे मित्रो को'मालूम है कि 
शारीरिक सपरक मे मेरा बहुत ज्यादा विश्वास भी नही है। मेरा विश्वास हृदय- 
सपक॑ मे है। इस तरह आमत्रण देने की वृत्ति मुभमे स्वाभाविक नही है। पर मेने 
बह काम किया, उसका एक कारण था। 

इन दिनो भूदान-यज्ञ का काम करते हुए मुझे जो अनुभव हुआ, उस अनुभव 
ने मुझे यह प्रेरणा दी । वह अनुभव यह यथा कि भूदान-यज्ञ मे कोशिश हमारी यह 
रहे कि इस काम को हम पक्षातीत रखे। उसकी अपनी एक भूमिका है। उसी 
भूमिका पर यह काम चले । उसमे नैतिक शक्ति का आवाहन है। उसमे किसी 
तरह की सत्ता का कोई सबंध नही है। उस नैतिक भूमिका पर ही यह श्रादोलन 
चले,ऐसी हमारी निरतर कोशिश रही है। भ्र्थात्‌ हमको सवका सहयोग लेना था । 
वे सब वे ही भाई थे, जो भिन्‍न-भिन्‍न राजनैतिक पक्षों ग्रे वटे हुए थे। उनके साथ 
हम सवध रखते थे और उनसे काम लेने की कोशिश करते थे। यह कहने मे खुशी 
होती है कि उन्होंने बहुत काम किया और बहुत प्रेम से किया । लिकित उस काम के 
सिलसिले मे यह अनुभव आ्राया कि हम लोग, जोकि मूल मे एक ही कुटुम्व के है, 
जिसे में गाधी-कुटुम्ब कहता हू, जो कि अत्यन्त विशाल है, उस कुटुम्व के हम सारे 
होते हुए भी हमारे हृदयों मे जितनी निकटता होनी चाहिए, उतनी मेने नहीं 
देखी । उसमे कुछ कमी मुझे महसूस हुई। भूदान-यज्ञ का यह परिणाम था कि हृदयो 
को कुछ-न-कुछ नजदीक लाने मे उसका उपयोग हुआ । हालत कहातक पहुची 
थी और भूदान से उसमे किस तरह कुछ सुधार हुआ इसकी मिसाल देते हुए 
उडीसा के महान कार्यकर्त्ता गोपवबाबू (गोपवधु चौधरी) मुझसे कहने लगे कि 
भूदान की यह महिमा है कि जो लोग एक साथ वेठकर भोजन तक नही करते थे, 
वे अब एक साथ बैठकर भोजन करने लगे है । 

इसपर से आपके ध्यान मे श्रायेगा कि इस काम को करते हुए कंसे अनुभव 
हमे आये । मुझे लगा कि अपने देश के लिए यृह चीज ठीक नही है। 

भाजकल कई लोग वोलते है कि देश पर जब कोई सकट आयेगा, और कहते 
है कि देश के लिए आज वेसी कुछ चितनीय हालत उपस्थित हुईं है, तो हम सब 
कथधे-से-कथा लगाकर उसकी रक्षा के लिए भिड जायगे, सारे भेद-भावो को भूल 
जायगे। हम कहते हे, परस्पर प्रेम प्रकट करने के लिए क्‍या यह चहुत जरूरी है कि 
देश पर कोई भारी सकट आना ही चाहिए ? यह एक सवाल से अपने मन से 
पूछता हु । दूसरा यह भी सवाल पूछता हु कि जिस देश में असस्य धर्म-भेद, 
भाषा-मेंद, जाति-भेंद, पक्ष-भेद, और भी तरह-तरह के भेद मोजूद हैं, उस देश के 
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लिए क्या किसी लये सकट की झावद्यकता भी है ? क्‍या यह पर्याप्त सकट नहीं 
माना जायगा ? जिस देश में बावजूद स्वराज्य-प्राप्ति के, सर्वसाधा रण जिदगी की 
आवश्यकताए बहुत-से लोगों को ठीक तरह से महैया नहीं होती है, उंस देश 
के लिए शौर किसी दूरारे सकट की क्या जर्रत है ? हम समझते है कि यह पर्याप्त 
से ज्यादा सकट है भीर उरा हालत से बहुत ज+ री है कि हम लोगो के दिल एक 
ही जाने चाहिए । 

यह श्रावश्यकता महसूस करके मेने धृष्टना की थी पडितजी को यहा 
बुलाने की, भर वह प्रेमपुर्वक यहा श्राये हुए हूँ। श्रव कुछ बातें में आप लोगो के 
साभने रखूगा। 

प्रथेम तो सोचने की वात्त यह है कि राजा राममोहन राय से लेकर महात्मा 
गावी तक,इस जाति-भेंद पर अनत प्रह्मर होते रहे, भौर जिसकी कमर टूट चुकी थी, 
उसी जाति-भेद की प्रतिप्ठा, चुनावो का जो तरीका हमारे देश मे श्राया है उसके 
कारण, मजबूत होती जा रही है । यह मे ने विहार मे देखा, हुसरे प्रातो में भी देसा। 
चुनाव का तरीका लाभदायी समभकर हमने उसे स्वीकार किया है। पर अपने 
देश की हालत देखते हुए उसमे कोई जरूरी सशोघन कंरना चाहिए, यह 
सोचने का अ्रवत्तर श्रव आया है। क्या सशोधन हो सकता है, यह चितनशील लोग 
सोचे । पर यह नही हो सकता कि सारे राष्ट्र की मुख्य चितन-शक्ति भिन्‍न-भिन्‍न 
प्रकार के चुनावों की परपरा में ही लगी रहें। देहात से लेकर राजधानी तक के 
तरह-तरह के चुनाव, भ्रन्दर-अन्दर के भौर वाहर के, भिन्न-भिन्न पक्षो के, सतत” 
होते रहते है श्रौर एक-एक चुनाव मे समाज की शवित, उसका पैसा, उसका समय, 
खर्च होता है। उसके श्रलावा, जो मन-मुटाव वढता है, वह अलग | इसपर कुछ 
सोचने की जरूरत है या नही, यह जिम्मेदार नेताशो के लिए एक विषय है।' में 
नम्नता से यह विषय पेश कर रहा हू । 

इसपर कुछ-न-कुछ चिंतन हमारे! चलता ही है ! परन्तु यह किसी एक मनुष्य 
के चिंतन का विपय नही हो सकता | बहुतो को इसका चित्तन करने की जरूरत 
है। क्या यह हो सकता है कि पक्षीय चुनावों को भ्रभी सीमित किया जाय ? कुछ 
क्षेत्र ऐसे छोडे जाय कि जिनमे पक्षीय पद्धति से चुनाव न हो। क्‍या यह हो सकता 
है? या और भी दूसरे तरीके ढूढे जा सकते हे, यह एक सोचने का विषय है, नही 
तो जिस तरह जाति-भेद एक खतरनाक चीज हमने मानी है, उसी तरह उत्तरोत्तर 
अनुभव आयेगा कि इस गरीब देश के लिए, जिसका स्तर सब तरह से गिर चुका 
है, राजनैतिक पक्षो के वीच जो साठ-मारी चलेगी, उससे लाभ कहातक होगा * 
मेरे मन मे आता है कि कम-से-कम, जो सज्जन होते हे, उनकी श्राइडियालाजीज 
में, उनकी कल्पनाओ से, विचार-सरणी में कितना भी भेद क्यो न हो, उनके बीच 
सर्वसाधारण कार्यक्रम पर एकता होनी ही चाहिए। , 
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अगर किसी ऐसे सार्वजनिक उपयोग और सेवा के काम के लिए एकता नहीं 
वन सकती है तो में तो यह कहुगा कि वे सज्जनो के पक्ष नही होगे। सज्जनो मे 
विचार-भेंद के बावजूद, आचार के विषय मे कुछ-न-कुछ एकसूत्रता, कुछ-न-कुछ 
समान भ्रश होना ही चाहिए। ऐसा समान अ्रश हृढडकर उसका प्रोग्राम वनाना 
चाहिए और उस कार्यक्रम पर देश की शक्ति केन्द्रित करनी चाहिए सब लोगो 
की शवित उसमे लगनी चाहिए और एक आवाज से लोगो के सामने वह चीज रखी 
जानी चाहिए। तभी इस देश की जनता मे, जो बहुत ही निष्किय हो चुकी है, प्राण- 
संचार होगा, किया की प्रेरणा होगी । जडता कुछ कम होगी । यह भ्रावश्यकता 
वहुत महसूस होती है और मंने तो नम्नता के साथ कई दफा कहा कि भूदान- 
यज्ञ इस तरह का एक कार्यक्रम हो सकता है। उसके साथ दूसरे और भी कार्य- 
क्रम जोडे जा सकते है । उसपर सोचा जा सकता है । लेकितव ऐसा कोई कार्यक्रम 
होना चाहिए, जिसपर भिन्‍्न-भिन्‍न पक्षों के सज्जनो की एकवाक्यता हो जाय, 
और उसपर जोरो से अमल शुरू हो जाय । 
इसका मतलब यह नही कि भिन्‍्व-भिन्‍न विचा रो को हम छोड ही दे । विचार- 
सिन्‍्तता का उपयोग भी है। विचार-मथन जरूर होना चाहिए। मेने यह कई दफा 
कहा है। साचार-सघर्ष नही होना चाहिए। सथन से नवनीत निकलता है, मक्खन 
निकलता है, इस वास्ते विचार-मथन बहुत जरूरी चीज है। सघषषे से अगित पैदा 
होती है, जो कि दाहक वस्तु है, इसलिए संघर्ष आचार से नही झ्ाना चाहिए । 
घचिचार का मयन जरूरी होता हे । 
हमने एक कार्यक्रम उठा लिया और परमेश्वर की कृपा रही कि भिन्‍न-भिन्‍न 
पक्षो का आशीर्वाद उसको प्राप्त हुआ और सब लोगो ने उसमे देश का लाभ 
समभा। आरभ मे न तो हमे पता था, न दूसरो को ही पता या कि इस चीज मे क्या 
ताकत छिपी है। लेकिन मेने तो इसका आरम्भ, जिसको आप केवल अन्ध-श्रद्धा 
कहते है, उससे किया और मेरा तो दावा है कि श्रद्धा श्रघ ही हो सकती है, जो श्रध 
नही होती, वह श्रद्धा नही होती, वह वुद्धि होगी | भाखवाली वुद्धि हो सकती हे । 
दुनिया में कुछ काम बुद्धि के होते है और कुछ काम श्रद्धा के होते है । दोनो 
परस्पर पूरक हैँ भोर दोनो की आवश्यकता है। मंने व्यास्या की है फि बुद्धि तो 
वह है, जो प्रमाण के बिना किसी दीज को कबूल नही करती। श्रद्धा वह है जो - 
किसी खास चीज को कबूल करने मे प्रमाण की अपेक्षा ही नही करती । बच्चे को 
माता के स्तन से मिलनेवाला दूध अपने लिए मुफीद होगा, यह सिद्ध करने के लिए 
किसी तक की, दलील की या प्रमाण की आवश्यकता नही होती । वह उसकी श्रद्धा 
का स्वाभाविक विपय है और उसी अ्रद्धा से उसका पोषण होता है। वह श्रयर 
तक-वितर्क करता रहे कि इस स्तनन्‍य से, -इस दुग्ध से मेरा कहातक पोषण होगा, 
किन-किन वस्तुओं का क्या-क्या मिश्रण हुआ होगा, जो मेरे शरीर के लिए कहा 
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तक लाभदायी होगा, ऐसा श्रगर वह्‌ विचार करता चले, तो उसका शरीर सूखने 
की स्थिति श्रा जायगी । इस वास्ते कुछ चीजो भे श्रद्धा ही रखनी होती है । 

श्रद्धा कहा से भाती है झौर वृद्धि कहा से श्रात्ती' है ? जैसे किसी यत्र मे 
एक गति देनेवाली शक्ति होती है और एक दिश्वा-सूचक शक्ति होती है। 
यन्त्र मे ऐसे दो हिस्से होते हैं। यह तो विज्ञान का विषय है। ऐसे ही मनुष्य के 
जीवन मे गति देनेवाली जो शक्ति है, उसको श्रद्धा कहते है, और वह प्राण मेसे . 
निर्माण होती है। जो दिशा दिखानेवाली शक्ति हे, उसको बुद्धि कहते है भर वह 
मनुष्य की ज्ञान-शक्ति है। ये दोनो शक्तिया जरूरी होती है और मेने इस काम का 
शारभ केवल श्रद्धा से किया | | 
. मेने देखा कि सामने एक ऐसा दृष्य है कि जहा गरीब लोग गुमराह हो गये 
है और अमीर लोग गुमराह होने से वाकी तो क्या थे, उनकी तो अक्ल ही गुम 
थी। इनकी तो खैर राह गुम थी, लेकिन उनकी तो अक्ल ही गम थी। ऐसी हालत 
में में पहुचा तेलगाना मे, और मेने देखा कि इसके लिए जरूरी झादेश मिलना 
चाहिए । एक दिन अचानक दान मिल गया। हरिजनों की जमीन की माय थी। 
वह गाववालो के सामने रखी गई, और उसका जवाब मिल गया। माग थी 
अस्सी एकड की, मिल गई सौ एकड। तव में उसपर बहुत चितन करता रहा भौर 
मेने मान लिया कि यह एक इशारा है। ईब्वर का इजारा है। में तो उसी भाषा 
मे बोल सकता हु, जो भाषा मेरे हृदय मे है। दूसरी भाषा में समभता नही। लेकिन 
उस दिन मेने बहुत सोचा कि क्या यह काम में उठा लू ? मेरा गणित का स्वभाव 
है भौर विज्ञान का प्रेम है। इसलिए मेने हिसाव भी कर लिया कि करीव-करीब 
पाच करोड एकड की जरूरत होगी। तो क्या इतना कार्यक्रम में उठा लू ” और 
भागने से यह हो सकेगा ? तो मेरे विचार ने मुझे कोई मददनही दी। मेरी हिम्मत 
नही जमी | श्राखिर अन्दर से आ्रावाज भ्राई कि अगर तू इस काम को स्वीकार करने 
में डरेगा तो तुझे सीधे साम्यवाद को स्वीकार करता चाहिए। दो के सिवा तीसरी 
बात नही होगी । अदर से जब यह एक आवाहन आया, तव उस कास को शुरू कर 
दिया और आपने देखा कि धीरे-धीरे जो शकागील लोग थे, वे भी अनुकूल हो 
गयें। यहातक हुआ कि वहा जब मेरा प्रचार चलता था, तो कम्युनिस्ट तैलगु 

- भाषा में पत्रक भिकालकर लोगो को समभाते थे कि यह एक बडा ढोगी मनुष्य 

आया हे.। इससे सावधान रहना । । । 

तुलसीदासजी ने लिखा है 

'संत्र भेष करनी फठिन बरमि न जाय प्रसु ।' 
ऐसा इसका रूप है, यह वडा खतरनाक मनुष्य है और यह अमीरो की 
इज्जत वढानेवाला, उनका एजेंट आया है। इस तरह तेलगू भाषा में पत्रक बटे 
थे। मुझे तेलगू भाषा का थोडा ज्ञान है । वे पन्रक मेरे हाथ मे भ्राये । वे मेने 


शा 
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पढ लिये, परन्तु जब कभी उनके विपय मे बोलने का मौका आया, तब तो मेने 
केवल प्रेम से ही वात की और माना कि ये सारे लोग सदरभावनावान हे । गरीबो 
का हित चाहते है, इसमे कोई सदेह नही । इस वास्ते वे मेरे दुश्मन नही हो सकते। 
* उनको समभाने की में चेष्ठा करता गया और अपना काम करता चला गया। 
आखिर आज हालत यहातक है कि उनके नेता गोपालन ने एक दिन कह दिया कि 
“यद्यपि इस तरीके पर हमारा कोई विश्वास नही है, इसे हम निकम्मा तरीका सम- 
भते है, तो भा इस काम के हम विरोधी नही । इससे कुछ काम होता है तो होने 
दीजिये | उसका विरोध करने की हमे जरूरत नही है । यहातक वह बोले | हम 
समभते है कि यह हृदय-परिवर्तेत की मिसाल मानी जायगी । बहुत दफा हृदय- 
परिवर्तन का मखौल उडाया जाता है । लेकिव जो लोग ऐसा करते है, उन्ही- 
से मेने कई दफा कहा है कि भाइयो, माक्स ने आपका जो विचार-परिवर्तत किया 
ओर कराया, वह क्या तलवार लेकर किया था ? 'मेरे विचार कबूल करो, नही 
तो काट डालता हू सिर तेरा, क्या यह आवाहन दिया था ? उसने तो एक विचार 
आपके सामने रवखा और आपको वह जचा। हम समभते हैँ कि आप विचार- 
परिवर्तेत और हृदय-परिवत्तेन के नमूने हे । तो उस प्रक्रिया पर से हमारा विग्वास 
नही छूट सकता, आपको देख करके तो और भी बढता है। हमने तो यहातक 
देखा कि जो विश्वास किसी सनातनी को होता है वेदो के लिए, या किसी मुल्ला 
को होता हे कुरान के लिए, वैसा ही विश्वास मास के वचनो पर रखने तक की 
उनके मन की तैयारी हो गई है। वह एक हृदय-परिवततेंच का ही नमूना है, चाहे 
उसमे जडता हो। 

इस तरह इसके लिए लोगो के दिलो में अनुकलता पैदा हुई और इसमे चाहे 
कुछ मसला हल करने की गक्ति हो या न हो, दिलो को जोडने को शक्ति कुछ इसमे 
है, ऐसा सात लोगो को हुआ । ईव्वर चाहता है कि हम निरन्तर चितनशील 
रहे, सावधान रहे । जब मेने सुता था कि उधर अमरीका का और पाकिस्तान का 
कुछ सम्बन्ध जुड गया है और लोगों में कुछ हलचल शुरू होगई है तो मेने 
आनन्द के उद्गार प्रकट किये कि मुभे सुशी हो रही हे कि जड जनता कुछ थोडी 
हलचल दिखा रही है श्लीर उसको तो मेने आशीर्वाद कह दिया। 

इस वास्ते में समझता हु कि अब, जबकि इसके लिए अनुकूल भावना लोगो 
की हो गई है, तो इसके साथ करने के दूसरे जो काम है, उनपर हम सोचे । इससे 
कोई मसला कहातक हल होगा, उस फिक्र मे हम न पड़े | एक अच्छी राह मिल 
गई है तो उसपर हम चलें और उसकी पुर्ति मे जो करना चाहिए, वह करे। उस- 
की पूर्ति मे जो करना चाहिए उस वारे में एक वात शुरू भी हो गई है, उसपर 
शव जोर देना है। वह वात यह कि इस बात को मानने के लिए एक हवा तैयार 
हो गई कि जमीन की कोई मालकियत नही हो सकती, जमीन परमेश्वर की पैदा 
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को हुई चीज है, वह सारे समाज की हो सकती है, गाव की हो सकती है; पर उसका 
कोई मालिक नही हो सकता । वह मुफ्त वस्तु है। जैसे हवा है, जैसे पानी है, जैसे 
सूरज को रोशनी है, वेसे ही जमीन है श्र उसंकी सेवा करने का हक ऐसे प्रत्येक 
व्यक्ति को होना चाहिए, जो सेवा करना चाहता है। जैसे इस बात की हवा हो 
गई है, वेसे यह भी एक बात अव होनी चाहिए कि जिसके पास जो भी सम्पत्ति 
है, चाहे वह शवित के रूप से, बुद्धि के रूप मे हो या धन-दौलत के रूप मे हो, जिस 
किसी रूप मे हो, उस शक्ति का श्रश सबको देकर ही उसका उपयोग वह कर 
सकता है। वित्ा दिये नही खाना चाहिए। 'पहले दो, पीछे खाश्नो' यह एक भावना 
निर्माण करने की जरूरत हे । ह 
एक भाई ने जब कहा कि जमीन उत्पादन का वडा भारी साधन है, इसलिए 
वह साधन किसीकी मॉलकियत नहीं हो सकता, यह बात कुछ समझ मे आा 
जाती है, तव मेने कहा था कि वह सिर्फ उत्पादन का साधन नही है, वह परमेश्वर 
को भक्ति का साधन है। इसका अनुभव मेने किया है। ईदैवर की भक्ति के जो 
ग्रनेक साधन होते है, जप होता है, तप होता है, ज्ञान होता है, उन सबका थोडा- 
कुछ अनुभव मुझे है। लेकिन उन सबसे जितनी ईदवर-भवित होती है, श्र्थात्‌ मनुष्यो 
के विक्रार-शमन के लिए जितनी मंदद उनसब तरीको से मिलती है, उससे ज्यादा 
मदद ज॑मीन पर परिश्रम करने से, खुली हवा मे कुदाली लेकर काम करने से होती 
है । इस वास्ते काशी-विश्वनाथ के मदिर मे हरिजनो को नही आने देना मुझे जितना 
गुनाह मालूम होता है, उससे ज्यादा गुनाह मालूम होता, जब कोई शख्स, जोकि 
जमीन की काइत कर सकता है और काइत करना चाहता है, उसको हम जमीन 
देने से इत्कार करते हे---यहं कहकर कि इस जमीन के कोई दूसरे मालिक है, जो 
कि इस दुनिया से चल बसेगे---बिना नोटिस के और जमीन कायम रहेगी ! अब 
यह चल नही सकता | हरिजनो का मदिर-प्रवेश न हो तो चल सकता है, क्योकि 
ईश्वर की भक्ति के और उसके दर्शन के उससे भी बेहतर दूसरे तरीके मौजूद हें । 
लेकिन बेजमीनो को जमीन की सेवा से वचित नही रख सकते, क्योकि जमीन की 
सेवा ईदवर-भक्ति का सबसे उत्तम साधन है। उस साधन से किसीको भी वचित 
नही करसकते है। , 
हमारे एक भाई है, जिन्होने प्राकृतिक उपचार का एक केन्द्र चलाया है। वहा 
पर उपचार के लिए एनिमा पॉट होता है, हाट-वाटर-बैग होते हैं । ऐसे कई साधन 
होते हे ॥ एक दफा चंर्चा चली थी, प्राकृतिक उपचार के भौजारों की और साधनों 
की । तब मेने कहा था कि यह जो औजार आप लोग रवखा करते हू, वे तो है, परन्तु 
कुदाली भी एक प्राकृतिक उपचार का साधन है, यह समभकर प्राकृतिक उपचार 
के केन्द्रो मे ऐसा श्रायोजन होना चाहिए कि कुदाली से कुछे खोदकर उपासना की 
जाय तो आरोग्य की भी बहुत उत्तम साधना होगी । इस तरह जैसे हरेक को पानी 


जाकर, 
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पीने का हक है, वैसे ही काइत करनेवाले को जमीन मोगने को हक है। हरएक 
प्यासे को पाती पीने का हक है, वह किसी भी जगह जा सकता है और कह'संकता 
हैं कि मुझे प्यास लगी है, पानी दीजिये, उसको द्मिन्दा होने का कारण नही है। 
लेकित अगर हम किसी कारण से प्यासे को पानी नही दे सके, क शभिन्दा 
होना पडता है, पानी मागने मे श्भिन्दा होने की जरूरत नही है। जसे प्यासे को 
पानी पीने कर हक है, वैसे जमीन पर काइत करने की जिसकी तेयारी है, उस हर 
शख्स को जमीन का एक टुकडा मागने का हक हे, ऐसा में मानता हू । 

इस तरह की हवा फैल गई है, जिंसकें लिए लोगो के मन तैयार होगये हे । 
लोक-मानस तैयार हुए विता आखिर के कदम नही उठाये जा सकते । परल्तु हिन्दु- 
स्तान में तीन साल के प्रयत्न से यह हवा तैयार हो चुकी है । अब इसका किस तरह 
उपयोग किया जाय, यह सोचने की बात है। सोचा जा सकता है, पर मुभे कहना 
यह था कि जिस तरह यह हवा जमीन के लिए पैदा हो चुकी हे, उसी तरह की हुवा 
सम्पत्ति के लिए पैदा होनी चाहिए श्रौर हरएक के पास जितनी सम्पत्ति है, उसका ' 
एक हिस्सा, मेने तो छठा हिस्सा मागा है, देकर पाच वटा छह का उपयोग मनुष्य 
न्यायपूर्वक कर सकता है। इस तरह की भावना श्रव हमको सारे राष्ट्र मे फैलानी 
चाहिए । 

जब यह चीज हम सर्वन्न फैलायेगे तो आज जैसे देश की सेवा करने का मौका 
भूमिवानों को ही मिलता है, क्योकि वे भूमि दे सकते हे, वैसे कुछ-न-कुछ देने का 
ओर देण की सेवा करने का मौका हरणक को मिलेगा । हरकोई खाता है, तो खाने 
के पहले उसको समाज के लिए थोडा कुछ रखना है और फिर खाना है। यह 
भावना, यह विचार श्रव हमको फैलाना है, जिसको 'सम्पत्ति-दान-यज्ञ' कहते हे । 
इसकी बहुत जरूरत पैदा हुई है, क्योकि हमे जमीन का वटवारा करना है और झव 
तो फौरन करना है। काफी जमीन हमारे हाथ मे भ्रा चकी है । अब उसको बाटना 
चाहिए ओर उसके आधार पर जो कुछ ग्राम-कार्य करना है, उसका आरस्च हमे 
करने चाहिए। इसके लिए साधन जुटाना बहुत जरूरी है। उस वास्ते भी सपत्ति- 
दान की श्रावश्यकता होती रहेगी। यह काम ठीक मौके पर शुरू हो रहा है। में 
चाहता हू कि आप सब लोग इसपर जोर दे शौर हरको ई, चाहें उसके पास श्रल्प 
सम्पत्ति हो, या ज्यादा सम्पत्ति हो, कुछ-न-कुछ देकर ही वाकी का उपयोग करे। 
यह एक धर्म-विचार, 4ह एक नीति-विचार लोगो मे फैलाना चाहिए।. * 

कुरान मे स्वर्ग और नरक के साथ एक और भी गति बताई गईं है। उसको 
चरजख कहते हूं। एक तो है दोजख और दूसरा है, जन्नत । वीच में है वरजख । 
वरजख मे जो लोग जाते हे, उनके चेहरे का आया हिस्सा रोता हुआ्मा होता है और 
आधा हिस्सा मुस्कराता हुआ । आधे में खुशी होती है और आधे मे दू ख होता हे। 
वह एक बीच को हालत है। वहा से स्वर्ग का भी दर्शन होता है, भरक्त का भी। 
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जब वे स्वर्ग की तरफ देखते हे, तव वे रोते है, और जब नरक की तरफ देखते हें, 
तब वे खश होते है, क्योकि वीच की हालत मे हैं। दुनिया मे जितने भी प्राणी है, 
सारे वरजख मे है। न कोई दोजख मे है, न कोई जन्नत मे । याने हमसे ज्यादा ढुखी 
कोई-न-कोई है ही । जैसे हमसे अ्रधिक सुखी भी कोई है, वेसे कोई मनुष्य ऐसा नही, 
कोई प्राणी ऐसा नही कि जिससे अ्रधिक दुखी दुनिया मे कोई नहीं। तो, बीच की 
हालत मे हम हे । इस वास्ते चाहे जितने दुखी हम हो, हमसे भी दुखी लोग होगे । 
उनके वास्ते कुछ-न-कुछ करने की जिम्मेदारी हमपर है, यह धर्मे-भावता हमे रूढ 
करनी है। इसको सम्पत्ति-दान-यज्ञ कहते हे । 

इसके साथ-साथ एक और बडी वस्तु सूकी है। महात्मा गाघी की कपा है। 
उनके स्मरण के लिए हर साल अपने हाथ के कते हुए सूत की एक लच्छी हरकोई 
दे, ऐसी हमने माग की है। उसको हमने 'समपंण' नाम दिया है। वह श्रम-प्रतिष्ठा 
के लिए है । हर मनुष्य कुछ-न-कुछ उत्पादन-कार्य तो जरूर करे, उसका एक प्रतीक, 


' उसका चिह्न, एक निशान के तौर पर सूत कातना, हम लोगो ने माना, जो कि 


बहुत ही आसान कार्य है। हम चाहते हँ कि जो भी कात सकते है, वे सारे-कै- 
सारे, कर्म-से-कम एक लच्छी दे | हम इस कार्यक्रम को बहुत ही प्राणवान कार्यक्रम 
समभते हे और सर्वोदिय-विचार का यह वोट है, ऐसा मेने बहुत जगह कहा है। 
मानी उसके यह हे कि जिनका श्रम-प्रतिष्ठा मे विश्वास है, अहिसा के तरीके मे 
विश्वास है, भ्रातृभाव मे, भाई-चारे मे विश्वास है, वे श्रपनी मान्यता के दर्शन के 
लिए एक लच्छी अपने हाथ की दे, समर्पण करे। वोटरों की लिस्ट बनाई गई 
और कहते हे, लगभग अठारह करोड वोटर बन गये है । पर इसमे तो हमने उम्र 
की भी कोई कैद नही रखी है। इस वास्ते उससे भी ज्यादा लोगो से हमको सूत 
मिल सकता है श्र हमको उम्मीद हे कि यह ,काम हम फैला सकेगे। हमको इसे 
फैलाना चाहिए। में यहा तक जाऊगा कि इसमे यह भी जिम्मेदारी हमपर आयेगी 
कि हिन्दुस्तान मे कोई ऐसा शख्स न रहें जो कि सूत कातना ही न जानता हो। 
जहातक हिन्द्स्तान का ताल्लुक है, तालीम का यह एक श्रनिवारये भ्रग मे मानता हू। 

इगलेड के लोगो की तालीम मे उन लोगो ने तरना और वोटिग अनिवार्य-सा 
माना है। हरएक बच्चे को ये चीजे झानी ही चाहिए, उसके बिना तालीम पूरी 
नही होती । यह उन्होने क्यो माना ? इस वास्ते माना है कि उनका देश समुद्र-परि- 
वेष्ठित है। उन्‍होंने सहज ही पहचान लिया कि अपने देश के हरएक ग्रामीण को, 
बच्चे-बूढे सबको, और बहनो तथा भाइयो को तैरना जरूर आना चाहिए। ये 
चीजे जो नही कर सकता, वह अपने देश की रक्षा के काम मे कामयाव नही ही 
सकता | जिस तरह उन्होने यह समभकर अपनी तालीम मे इन चीजो को स्थान 
दिया है, साक्षरता के साथ-साथ इन चीजो की भ्रावश्यकता मानते हे, वैसे ही हमको 
भी हमारी तालीम मे, देशभर की सब तालीम मे, देश के लिए कातना गनिवाये 


पक्षातीत कार्य प््३ 


समभना चाहिए | जो जरूरत तैरने की कला की और वोटिंग की कला की इगलेड 
क्री जनता के लिए है, हम अगर जरा बारीकी से सोचे तो हिन्दुस्तान के लिए वही 
जरूरत कातने की है, ऐसा गाधीजी ने हमे सिखाया | और मे ने उनका यह विचार 
बहुत दलील के बाद ग्रहण किया । बहुत दिनो तक वहस चली, बरसों तक। में 
“ यद्यपि कातता तो था, लेकिन इस विचार को मानता नही था। लेकिन जब मु 
इसका पूरा यकीन हो गया, तभी में रूम गया कि हिन्दुस्तान के किसान की आज 
जो हालत है, उस हालत मे अ्रनएम्प्लायमेट का सवाल इतना बडा नही है, जितना 
कि 'अडरएम्प्लायमेट' का है। खेती के साथ-साथ किसान के हाथ मे ऐसा उद्योग 
होना चाहिए, जो कि चन्द मिनट करना है तो कर लिया और छोडना है तो 
फौरन छोडकर खेत मे चले गये । इस तरह का उद्योग उसके घर मे होना ही 
चाहिए । उसके वगर हिन्दुस्ताव का किसान नही बचेगा और हिन्दुस्तान की रक्षा 
भी नही हो सकेगी । 
यो बहुत ही व्रारीक दर्शन उनका था। वे बहुत दूरदर्शी थे । बहुत उनका स्मरण 
होता है। वे क्रातदर्शी थे। हमारे ऋषियो ने यह शब्द निकाला--'कवि कात- 
दर्शी ।” कवि कौन है ” तो कहा कि जो ऋक्रातदर्शी है, वह कवि है, याने परले पार 
जो देखता है | इघर के देखनेवाले तो सभी है, लेकिन परले प्रार, परदे को भेद 
करके जो देख सकता है, वह कातदर्णी कहलाता है। वे ऐसे क्रातदर्शी थे और 
हमारे देश का दर्शन उनको बहुत ही सूक्ष्म था। यह वस्तु उन्होंने सिखाई और 
हमको लगता है कि सारे हिन्दुस्तान की तालीम में इसको स्थान देना होगा, 
अपनी सरकार के सामने यह मेरी माग है। यह माग मेने पिछले साल पडितजी के 
सामने रखी थी । इस साल में उसको दुहरा रहा हू श्ञोर दुढता के साथ दुहरा 
रहा हु, क्योकि इसमे हिन्दुस्तान की रक्षा का मे यह सवाल मानता हु । तो यह 
काम हमको करना है कि हरएक से एक लच्छी हमे प्राप्त हो । जो कातना नही 
जानता, उसको सिखाना भी है। यह हमारा एक कार्यक्रम है। 
थोडे मे एक वात और कहगा कि देश मे जो कुछ कार्य हो रहे हे, उन कार्यों 
में कोई तर तम-भाव होना चाहिए, याने किस काम को हम प्रथम स्थान दे, किस 
काम को दूसरा स्थान दे। में मानता ह कि हिन्दुस्तान की जमीन का ससला कहिये, 
चाहे भूमिदान का मसला कहिये, जो भी नाम दीजिये, वह मसला उचित ढग से हल 
किये वगेर हिन्दुस्तान की जनता को स्वराज्य के सुख का भान नही हो सकता 
और इस कार्य को अत्यन्त तीन्नता है । हम समभर्तेंहे कि देश की यह प्रथम समस्या 


. मंचाहंगाकिइन वातो और दूसरे भ्ौर भी सवाल, जो देग के हित के 
है श्रौर जिनके बारे मे हमे सोचना चाहिए, पर हमारे प्रिय नेता और मित्र, 
जवाहरलालजी, जो यहा उपस्थित हैँ, कुछ-न-कुछ प्रकाश डालें । उनका मार्गे- 
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दर्शन हम चाहते है । हम वहुत ही नम्न है । हम कोई चीज हे वही, यह हम जानते 
है, लेकिन किसी कारणवश वापू के पास बहुच गये और उनके हाथ-मे कोई ऐसी. 
कीमिया थी कि वे मिट्टी से चेतन वर्नों लेते थे, जगलियो को सभ्य बनाते थे, 
मुर्दों मे चेतना डालते थे और छोटो को बडा बनाते थे, ऐसी कोई शक्ति उनमे 
भगवान ने पेदा की थी। उसके कारण हम नाचीज भी कुछ-न-कुछ काम कर पाते 
हैं। परन्तु इतना समभने की अक्ल हमसे है कि वास्तव मे हम कोई चीज नही 
है, बुद्धि भी हममे कम है। श्रद्धा कुछ भगवान ने जरूर दी है, परन्तु हम सबकी 
सलाह चाहते हे और सबके मार्ग-दर्शन की श्रपेक्षा रखते है भौर खास करके जिन 
सज्जनो ने देश का नेतृत्व बडे सकट-काल में भी सभाला है और गाधीजी की राह 
पर चलने की जो जी-जान से कोशिश कर रहे है, ऐसो से-मार्ग-दर्णन वहुत नम्नता 
से हम चाहते हें । 

छठा सर्वोदिय-सम्मेलन 
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६ :४ सत्यायह का विधायक स्वरूप - 


_ हम 'रोज देखते हे कि पक्षी अपनी जीविका के शोध के लिए श्रासमान मे 
इतस्तत घूमते हे, दौडते हे, उउड़ते हें और श्राक्लात होकर विश्वाम के लिए घोसले 
मे वापस झा जाते है । वेद कहता है कि इसी तरह सारे जीव ससार मे विविध 
कर्मों को करते हुए, श्रनेक प्रयोगो का सपादन करते हुए, कर्म-फल का भी उपभोग 
करते हुए थक जाते है और फिर कुछ विश्वाति के लिए, कुछ शाति के लिए, नये 
उत्साह की प्राप्ति के लिए और कुछ आत्म-परीक्षण के लिए भी एक स्थान मे श्रा 
जाते हैं। 'यत्न विश्व भवति एक-सोडम्‌, एक ऐसा स्थान होता है।  , 

- गांधीजी के प्रयाण के बाद अ्रहिसा के विचार-को माननेवाले, उस आकाश मे 
सचार करनेवाले, पक्षियों के लिए सर्वोदिय-समाज एक विश्वाम-स्थान होगया है । 
ऐसा स्थान नही होता, सालभर मे एक दफा हम जो एकत्र होते है, वेसी योजना 
अगर नही होती, तो यथा-शर्क्ति हम सचार जरूर करते, श्रासमान में, लेकिन जाने- 
श्रनजाने हमारी शक्तिया एक-दूसरें से टकराती ओर श्रहिसा का नाम जपते 
हुए भी हम हिंसा-मार्गे मे खिच जाते। यह सव सभव था। इसलिए यह हमारा 
, सौभाग्य है कि एक घोसला हमको मिल गया | हम सालभर मे एक दफा भाते हूं 
और कुछ चितन करते है । प्रकट चिंतन, एक दूसरे से सलाह-मगविरा करते हैं, 


रँ 
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भौर जैसाकि शकररावजी ने कहा 'सत्सग”। ऐसे स्थान मे जो कुछ बोलना होता 
है, जो कुछ चर्चा करनी होती है, वह बिल्कुल मुक्त सन से करनी होती है। उसमे 
कोई छिपाव नही होना चाहिए, दुराव नही होना चाहिए । उसमे झ्रावेग की कोई 
जरूरत नही है, परतु जो परस्पर-विरोधी विचारधाराए भी हमारी बनी हो, वे 
सब हम यहा रख सकते हे। जिस प्रकार कोई नदी पूर्व दिशा मे जा रही है, तो 
कोई परिचम दिशा मे जाती है, पर परस्पर विरुद्ध दिशा मे जाती हुई भी आखिर 
वे समुद्र मे एकरूप होती हे । उसी तरह भिन्‍न-भिन्‍न विचारधाराए और कभी- 
कभी परस्पर-विरोधी विचारधाराए भी, जो परस्पर विरुद्ध दिशा मे वहनेवाली 
हो जाती हे, सारी चर्चा मे लीन हो सकती हे, लीन होनी चाहिए । इसलिए अभी 
जो विचार मे आपके सामने प्रकट करूगा, उन विचारों के लिए मेरी व्यक्तिगत 
कितनी भी निष्ठा हो, भेरा आग्रह नही है । विमर्श के लिए, झोचने के लिए जैसी 
बाते सूभती है, जो आभास होते हे, वें हम आपके सामने रखेंगे। खेर, इतना तो 
कार्य सर्वोदय-समाज से होना ही चाहिए। परुउसके अलावा कुछ काम की वातें, 
जिस काये भे हम लगे है, उसके सिलुसिले मे भी कुछ विचार रखेगे । 

हममे से बहुत लोग मानते है कि समाज के विकास में ऐसा एक मुकाम भरा 
जाना चाहिए, जबकि दड के आधार पर शासन चलाने की जरूरत नही रहेगी । 
उस तरह का शासत, दडाधार गासन नही रहेगा। इस अतिम ध्येय को साम्यवादी 
भी मानते हे, परतु उनका विश्वास है कि उस ध्येय की प्राप्ति के लिए इस समय 
अधिक-से-अधिक मजबूत केन्द्र सत्ता होनी चाहिए और उसके आधार पर, 
दूसरी सारी स्थायी सत्ताए हम खडित कर सकेंगे । उसके बाद जिस प्रकार काष्ठ 
को खत्म करके ज्वलत अग्नि खुद भी खत्म हो जाती है, वेसे ही यह केंद्रित सत्ता 
लोगो की तरफ से जो प्रकट हुई, तो दूसरी सारी वैसी ही सत्ताओं को हिसा से--- 
अगर जरूरत पडी तो--नष्ट करेगी और फिर स्वयमेव शात हो जायगी। 
उसकी ज्ञाति के लिए श्रौर कुछ नही करना पडेगा। यही करना पडेगा कि उसके 
खिलाफ जितनी शक्‍क्तिया हैं, उन सबका खात्मा किया जाय | जब यह कार्य हो 
जायगा, तव उसके लिए अ्रवकाश नही रहेगा और वह शक्ति स्वय शात हो जायगी | 
यह बिल्कुल थोडे मे एक विचार मेने यहा रखा। उसका एक खासा अच्छा शास्त्र 
भी बनाया है । उसका भी चितन-मनन हमको करना चाहिए । 

-इसके अलावा कुछ बीच के लोग हे, जो मानते हैँ कि जासन हर हालत मे 
कुछ-न-कुछ रहेगा। झासन याने दण्ड-युक्त शासन । दड की आवश्यकता समाज मे 
कायम है, क्योकि सत्वगुण, रजोगुण, तमोगुण, सभी जो चलते हे। कोई एक 
अवस्था ऐसी नहीं आती कि जहा रजोगुण, तमोंगुण का लोप ही हो जाय । इस 
वास्ते हर हालत मे दड की आवश्यकता रहेगी, वह कम-वेशी भले हो---दड का 

« स्वरूप भी कुछ शात हो, वह दूसरी बात है, परतु दड की भ्रावश्यकता रहेगी, ऐसे 
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माननेवाले भी कुछ लोग है । इस तरह के भिन्‍न-भिन्‍न विचार उस अश्रतिम लक्ष्य 
के विषय मे होते है। परतु लोग यह जानते हे और समभते है कि आज की परि- 
स्थिति मे दड-युक्‍त सत्ताए हें और वे अभी रहेगी । हिंसक समाज-रचना मे तो और 
आगे भी दड-शक्ति कायम रहेगी । उसका श्राधार भी उस समाज पर रहेगा, परतु 
अहिसक समाज मे भी श्राज की सूरत मे दड-शक्ति रहेगी, ऐसा हमको मानना 
पडता है। परिस्थिति देखते हुए, दड-शक्ति का एक स्थान है, यह मानना पडेगा। 
परतु अहिसक समाज का यह लक्षण रहेगा कि उस समाज मे सबसे बडी सस्था सेवा 
ही रहेगी। उसमे दड और सत्ता का स्थान होगा, उसके लिए अवकाश रहेगा, परतु 
वह बहुत गोण रहेगा । सबसे बडा स्थान सेवा का होगा, सबसे वडी सस्था सेवा- 
सस्था होगी। इस दृष्टि से कभी-कभी हम अपने मन मे सोचते है तो हमे लगता है 
. कि इस देश की अ्रहिसक रचना के लिए क्या सबसे भ्रधिक बाघा देनेवाली वस्तु श्राज 
की काग्रेस नही होगी। यह सस्था देश की सबसे बडी सस्था है भौर श्राज की हालत 
से वह चुनाव-अधान है, याने उसका मुख्य ध्यान चुनाव पर रहता है। चुनाव के 

जरिये सत्ता, सत्ता के जरिये सेवा, यह उसका सिलसिला है। - 

जिस देश की सबसे बडी सस्था चुनाव-प्रधान हो, उस देश मे अहिसा की प्रगति, 
के लिए एक बाधक यत्र खडा हुआ है, ऐसा आभास होता है। इसका उपाय भी 
हमारे राष्ट्रपिता बतला गये हूँं। वह द्रष्टा थे। दृष्ठा और उपदृष्टा भी। दूर 
और समीप, दोनो प्रकार का उन्हे दर्शन था । ; 

उन्होने यह सोचा था कि हमारी सबसे वडी जमात काग्रेस, जिसने इस देश के 
सिर पर जो एक वडा बोफ था, जो इसे दबा रहा था, उसको हटाया, वह सस्था 
उतना कार्य समाप्त होने पर लोक-सेवक-सघ बन जाय । हम सोचते है कि उनमे 
' कितनी कुशल-बुद्धि थी। अगर वह चीज बनती तो देश की सबसे बडी सस्था सेवक 
सस्था है, ऐसा होता। अब जब वह हालत नही है, तो सोचा जाता है कि सेवा के' 
लिए एक भारत-सेवक-समाज बनाया जाय। भारत-सेवक-समाज सेवा करेगा, 
लेकिन जिस परिस्थिति मे सबसे वडी ताकत सत्ताभिमुख है, चुनाव-प्रधान है, उस 
परिस्थिति मे भारत-सेवक-समाज को बहुत ज्यादा बल नही मिल सकता। वह गौण 
ही रहेगी। सेवा करनेवाली गौण सस्थाए हिसक समाज में भी होती हे, क्योंकि 
चाहे समाज हिसाश्रित हो, चाहे अहिसाश्रित हो, जहा समाजे का नाम लिया जाता 
है, वहा सेवा की जरूरत प्रत्यक्षत होती है। इस वास्ते उस समाज मे भी सेवाए 
चलती है, सेवा करनेवाली सस्थाए होती है। लेकिन अहिसक॑ समाज मे सवसे बडी 
सस्था वह होनी चांहिए, जो सेवामय हो। सेवा-प्रधान कहने से भी मेरा समाधान 
नही हुआ, इसलिए मेने जो सेवामय हो, ऐसा कहा । ; 

दूसरी बात, लोक-सेवक-सघ की जो कल्पना थी, उसमे सत्ता पर संत्ता चलाने 
की बात थी । एक सत्ता रहती, जो कि राज्य-शासन करती, आज की आवश्यकता 
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के मुताबिक करती, जिसके हाथ में दड होता और उसके हॉंथ मे दड देकर वाकी 
का सारा दडरहित बनता, पर वह भी दइ-सत्ता हाथ मे रखनेवाली सस्था होती | 
उस पर भी उससे श्रलिप्त रहनेवाले समाज की सत्ता रहती, याने सेवा सार्वभौम 
होती भौर सत्ता सेविका बनती, सत्ता का नियत्रण करने की गक्ति उस समाज मे 
रहती । लोग उसका अाशीर्वाद प्राप्त करके ही चुनाव मे खडे होते श्नौर सेवा देख- 

कर सज्जनो का चुनाव समाज करता । इस तरह से सारी वात वनती । लेकित कई 
कारणो से वह चीज नही हुई झौर काग्रेस इलेक्शिनियरिंग वॉडी (चुनाव करनेवाली 
ससस्‍था ) प्रधानत रही । परिणाम यह है कि जैसे मेने विनोद मे कहा था, हमारे देश 
की मुख्य सस्था इस प्रकार की होने के कारण सारे समाज मे भूत, भविष्य और 
वर्नेमान, ये जो त्तीनो काल हैं, उन तीनो कालो का परिवत्तेन, इलेक्शन-पीरियड, 
प्री-इलेक्शन-पी रियड और पोस्ट-इलेक्शन-पी रियड मे होता है, याने कुल कालात्मा 
समाप्त हो गई इन तीनो, कालो मे। जिन कारणो से यह किया गया, उन 
कारणों की चर्चा मे नही करना चाहता। नेताओं ने जिस ढग से सोचा, उस 
ढंग के लिए कोई झाधार ही नही था, ऐसा में नही कहता । हमे लगा कि जो वल- 
दाली संस्था वन चुकी है, वह झगर चुनाव के क्षेत्र मे वदी रहती है, तो द्ायद नवीन 
राज्य के लिए सुरक्षितता होगी, क्योकि भिन्‍न-भिन्‍न पक्षो को जोडकर, एक राज्य 
समाप्ति के बाद, फौरन उस राज्य पर कब्जा करने के लिए दूसरे भी तेयार हो सकते 
है । इतिहास मे देखा गया है कि ऐसा कभी-कभी होता है। इस वास्ते उसके प्रति- 
कार के लिए योग्य समझकर उस समय वैसा किया होगा । उसका कुछ समर्थन भी 
किया जा सकता है। उसकी परीक्षा में नही करना चाहता, परतु यह एक घटना 
ऐसी है कि जिसके कारण हमारे देश भे पचासो उलभरनें अहिर्सी के मार्ग मे खडी हुई 
हैं। यह हमको समझ लेना चाहिए। 

इसलिए हम पर एक नई सस्था बनाने की जिम्मेदारी आती है। गावीजी के 

बाद जो नही झानी चाहिए थी, वह भाती है। तो एक ऐसी सस्था इस देश मे हम 
बनाये, जो सेवमय हो और जो सबसे घडी हो । एक सस्या, जो पच्ास-साठ साल 
से बन चुकी, जिसमे हम सब लोगो ने भक्तिपूर्वक योग दिया, जिसने एक ऐसा भारी 
बंधय फिया, जो इतिहास भें श्रकित रहेगा, उस संस्था को नगण्य समझकर कोई 
आगे बढ़े, यह झसमभव है। पर थह जिम्मेदारी नाहक छोटे-छोटे सेवकी पर डाली 
गई है। जिनके कधो में उतना जोर नही, प्ौर जिनके दिभागो से भी शायद बहुत 
ज्यादा बल नही, भौर एक महान नेता को सोकर जो कुछ भ्रस्त-व्यस्त भी हो सकते 
थे, ऐसो पर एक जिम्मेदारी डाली यई कि वे स्वत्तत्र रूप से एक सस्था वनाये। हम 
छोटे है, सेवा फी छोटी सस्थाएं हम सजे में वना सकते है, चाहे काग्रेस था महा- 
कांग्रेस उसके विरुद्ध क्यो न ख़डी हो ! श्रग्मेज-सरकार के रहते हुए भी हमने सेवा 
पी छोटी-टोटी संस्थाएं बनाई हे, यह सरकार तो हर हालत में हमारे लिए पोषक 
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ही है, मददगार हे और काग्रेस भी हर हालत में हमारी सेवा का गौरव करेगी । 
इस नाते छोटी-छोटी सेवा-सस्थाए बनाना हमारे लिए कठिन नही था। परतु हम 
पर यह जिम्मेदारी डाली गई कि हम लोग सेवा की सस्था न बनाये, पर ऐसी सस्था 
बनाये जो सेवा भी करे भौर सेवा के जरिये राज्य-तंत्र पर सत्ता चलाने की शक्ति 
हासिल करे। बडी भारी जिम्मेदारी हमपर डाली गई है। परमेश्वर सहायता 
करेगा तो उस जिम्मेदारी को भी छोटे, निकम्मे श्जारो के जरिये वह सफल बना- 
यगा। वह उसकी मर्जी की वात है, लेकिन काम दुश्वार है। 

« इस हालत में, हमारे जो मित्र इधर-उधर भिन्‍न-शिन्‍न सस्थाओं मे, राजत॑तिक 
सस्थाओ मे हैं, उनपर जिम्मेदारी आती है कि वे हम लोगो पर कृपा करके थोडी 
मदद दे। मदद वे यह दे कि जहा वे वेठे है, वहा सेवा किस तरह ऊपर उठे, उसके 
बारे मे वे प्रयत्न करें, चाहे वे प्रजा-समाजवादी दल मे हो, या काग्रेस मे हो। वहा 
वे इस बात के लिए पूरी कोशिश करे कि चुनाव का जो सारा जजाल है, उससे 
अलग रहनेवाली सस्था खडी हो। एक सस्था के अन्दर भ्रनेक प्रप पैदा होते है, यह 
बडी खतरनाक वात मानी' जाती है राजनीति मे। में यह वात नही सुझा रहा ह 
कि ये जो सस्थाए राजनंतिक क्षेत्र मे काम करती हैँ, वे अपने अन्दर कुछ दूसरे- 
तीसरे ग्रुप बनाये । में नही चाहता कि इनमे से किसी की भी ताकत टूटे, जिसे वे 
ताकत समभते है । जब वे ही महसूस करेंगे कि जिसको हम ताकत समभते थे, वह 
ताकत नही थी, तब तो वे खुद उसका परित्याग करेगे। उस हालत मे उनको सच्ची 
ताकत हासिल होगी। परन्तु हम सुभाते यह हे कि हमारे जो भाई भिन्‍त-भिन्‍न 
सस्थाओ में हे, वे यह कोशिश करे कि जिसको वे अहिसात्मक, रचनात्मक कार्य 
समभते है, वे उन सस्थाओं मे प्रधान कार्य हो जाय और दूसरी बाते गोौण हो जाय। 
चुनाव को कितना भी महत्व क्यो न दिया जाय, वह ऐसी चीज नही है कि उससे 
समाज के उत्थान मे कुछ मदद पहुचे। वह “डेमोकेसी' मे खडा किया हुआ एक यत्र 
है, एक 'फारमल डेसमोक्रेसी! (शौपचारिक लोकसत्ता) आई है। वह माग करती 
है कि राज्य-कार्य मे हर मनुष्य का हिस्सा होना चाहिए। इस वास्ते हरएक को राय 
पूछनी चाहिए । यह तो हरकोई जानता है कि ऐसी कोई समानता परमेश्वर ने पैदा 
नही की है कि जिसके भ्राधार पर एक मनुष्य के लिए जितना एक वोट है, उतना 
ही वह दूसरे मनुष्य के लिए भी हो | ऐसी कोई योजना ईइवर ने नही की । लेकिन 
यह स्पष्ट है कि पण्डित नेहरू को एक वोट है, तो उनके चपरासी को भी एक ही 
वोट है। इसमे क्या अक्‍्ल की बात है, हमनही जानते। में ऐसे किसी शस्स को नही 
जानता जो वह अवल की बात मुझे समभायेगा। परन्तु जब में इसका समर्थन करता 
हू, तब मुझे वडा ही आनन्द होता है । वह समर्थन यह है कि इसमे मेरे वेदान्त का 
प्रचार होता है, इसमे श्रात्मा की समानता मानी गई है। बुद्धि अलग-अलग है, कस- 
बेशी है, शरी र-शक्ति कम-बेशी है, और शक्तिया हरएक की इलग-अलग होती है। 
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फिर भी हम हरएक को जो एक-एक वोट देते है, उसका इसी विचार से समर्थन 
होता कि इसके माननेवाले लोग वेदान्त को मानते हे । वहुत अ्रच्छी वात है और 
उसी आधार पर हम उसका समर्थन करते है सौर हमको बहुत भ्रच्छा लगता है कि 
एक आधार हमको मिल गया, जिसके जरिये हम साम्ययोगी समाज की स्थापना 
कर सकते हे। यह हमको बडा अ्रच्छा आधार मिला है। 

परन्तु सोचने की बात है कि जहातक व्यवहार का सवाल है, भर्ती की गिनती 
करके एक राज्य चलाने के काम का, मतो की उस गिनती का, वहुत ज्यादा महत्त्व 
नही हो सकता। ऐसा महत्त्व उसका नही है जिससे समाज मे परिवर्तन हो जाय । 
समाज मे श्राज लोग क्या चाहते हे, इसे जान लेने से, आगे क्या परिवर्तन,हमको 
करना है, उसकी दिशा सोचने मे शायद उससे मदद हो सकती है। परतु लोग भ्राज 
क्या चाहते है, इतना जानने पर भी समाज के परिवतेन की प्रक्रिया मे कोई मदद 
पहुचती हो, सो बात नही । इसलिए चुनाव को कितना भी महत्व प्राप्त हो, व्याव- 
हारिक क्षेत्र मे तो मूल्य-परिवर्तत का जहातक सवाल है, वहा वह गौण वस्तु हो 
जाती है। इतना समभकर हमारे जो लोग वहा है, वे वहा रचनात्मक कार्य के 
लिए बहुत जोर दे और भ्रग र उनको यह महसूस हो कि नही, वहा एक ऐसा मामला 
है कि जो हमारे सारे प्रयास को शून्य बनाता है, विफल बनाता है, तो फिर उनको 
वहा से निकल आना चाहिए। एसा अगर वे करते हें तो हमारे जैसे लोग, कम 
शक्ति के लोग, जो बडा भारी जिम्मा उठाने के लिए मजबूर किये गए है, उनको 
कुछ मदद मिलेगी । 

दूसरी सोचने की वात यह है कि गाधीजी ने हर वात मे अहिसा का नाम लिया, 
तो हम लोगो के सिर पर अ्रहिसा का वरदहस्त ही हे । पर हम लोगो मे से कुछ 
लोग सरकार मे गये हे और कुछ बाहर है, इसलिए इन , दिनो श्रहिसा का अर्थ, 
सरकारी श्र, अक्सर यह हुआ है कि अहिसा याने समाज को कम-से-कम तकलीफ ' 
देना। पीडा पैदा न हो, अभी की हमारी जो व्यवस्था है, उसमे बहुत वाघा 
न पड़े, इसका नाम अहिसा है। अब बोला जाता है कि समाज का सोशलिस्टिक 
पैटर्न बनाना है, तो उसके साथ कहते हे कि हमारा ढग अहिसा का रहेगा। जब ये 
दो शब्द में एक साथ सुनता हु कि समाजवादी रचना करनी है और रग अहिंसा का 
रहेगा, तो मेरे मन मे दोनो को मिलाकर सिवा सत्याग्रह के, सिवा सर्वोदिय के, 
दोनो का कोई श्रर्थ नही निकलता। परन्तु कई लोग' उसका इतना ही श्र्थ समभते 
है कि हमको जो परिवर्तन लाना है, समाजवादी रचना के लिए जो करना पडेंगा, 
वह बिल्कल भ्राहिस्ता-आहिस्ता करना होगा। हाथ मे कोई जस्म है, फोडा है, तो 
उसको तकलीफ न हो, इस तरह से जैसे उस हाथ का उपयोग किया जा सकता है, 
वैसे बहुत नाजुक तरीके से, समाज-रचना मे तकलीफ न हो, वहुत ज्यादा एकदम 
से फरक न हो, ऐसे ढग से काम करने को आजकल अक्सर अहिसा समभते हे । 
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थाने वह एक निरुपद्रवी वस्तु होनी है। 'न जान हारदेन, न विदृविषाद रः' ऐसी 
स्थिति कि जिसमे हम बहुत ज्यादा आगे नही बढते है, श्रगर भाज की हालत भी 
करीब-करीब वती-सी रहती है, और समाधान भी होता है, क्योकि हमने एक आदहों 
समाने रखा है श्लौर उसका कुछ-न-कुछ जप भी करते है, कुछ बोलते भी हे । इस 
वास्ते जो कुछ किया जायगा, उसमे उसका थोडा स्वाद आ ही जायेगा और धीरे- 
धीरे वह बात बनेगी। मुभे लगता है कि अहिसा की यह व्याख्या अरहिसा के लिए 
बडी खतरनाक है, और हिसा के लिए बडी उपयोगी है। बुद्ध भगवान ने यह बात 
हमको स्पष्ट समभझाई। उन्होने कहा, “मंद पुण्य फुवत पापे हि रसते सन. अगर 
हम पुण्य आचरण श्रालसी होकर श्राहिस्ता-आहिस्ता करते हे तो पाप त्वरित 
गति से वढता है । हर 
अगर अ्रहिसा के इस श्रर्थ को माने तो हिसा बहुत जोरो से बढेगी। जहा श्राप 
कहेगे शराबबदी को, 'गो-सलो” वहा शरावबखोरी जोर से बढती है। दुर्जनता 
जोरदार होती है, इस वास्ते 'गो-स्लो' वाली जो बात है, वह'कृपा करके अ्रहिसा 
के लिए लागू मत कीजिये। वह हिंसा के लिए लागू कीजिये-। वहा गो-स्लों' 
बहुत अच्छा है। परन्तु श्रहिसा मे तीम्न सवेग होना चाहिए। शास्त्र-वाक्य मे 'तीन्न 
संवेग नाम आसन्‍्न' । अगर आप अ्रच्छाई क़ो जल्दी-से-जल्दी नजदीक लाना चाहते 
है, तो उसमे तीन्र सवेग होना चाहिए। अगर अहिसा का श्र्थ इतना मृदु, नरम, 
निर्वीयं किया जाय, तो उससे विरोधी शक्तिया, हिंसक शक्तिया, हमारे न चाहते 
बढ़ेगी, इस वात का ज्ञान सारे गाधीजी के अनुयायियो को हो, यह हमारी भगवान 
से प्रार्थना है । 
राजाजी ने दो-तीन मतंबा एक महान विचार दुनिया के सामने रखा। उसे रखने 
के लिए वह ही समर्थ थे, क्योकि वह तत्वज्ञानी है और तत्वज्ञानी होते हुए भी राज्य- 
कार्य-कुआल है । जिस पुरुष मे तत्वज्ञान और राज्य-कार्य-क्रुशलता, इन दोनो का 
सयोग होता है और इसके श्रलावा जो शब्द-शक्ति के भी ज्ञाता हे, शब्द का उपयोग 
किस प्रकार करना चाहिए, इस विषय मे भी जो प्रवीण- है, ऐसी त्रिविध शक्तिया , 
जहा एकत्र होती है, वही शख्स ऐसा कहेने के लिए अधिकारी है। उन्होने कहा, 
धूनिलेटरल एक्शन” याने एकपक्षीय सज्जनता प्रकट होनी चाहिए। सामनेवाले 
से वातचीत करके कि तू जितना सज्जन होगा, में भी उतना ही सज्जन होऊगा, 
इस तरह सज्जनता नही बढती है। सज्जनता तो स्वयमेव बढती है, भपना ही विचार 
करके । इसलिए उन्होने अमरीका को यह रास्ता सुभाया। अरब भ्रमरीका के लिए 
चडी मुश्किल वात होगई। अमरीका के कुल विद्वान लोगो ने, खास लोगो की बात 
में नही करता, वे सब लोग ही विद्वान है, क्योकि हिन्दुस्ताव मे जितना कागज खपतो 
है, उससे १६० गुना कागज प्रति व्यक्ति श्रमरीका मे खपता है, एक मनुष्य को, जो 
मिलिठरी कार्य में प्रवीण है, सारी सत्ता सौंप दी है और कहा है कि फारमोसा 
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के बारे मे जो करना है, वह करने का पूरा अधिकार आपको दिया है, भौर भापके 
हाथ मे जो ब्रह्मास्त और परमाणु अस्त्र हें, उनका भी उपयोग अगर जरूरी हो तो 
। भाप कर सकते हे । अब इस तरह से सारे विद्वानों का जिसपर इतना विश्वास है, 
वह शख्स अगर राजाजी की बात माने, तो उसके लिए वडी मुसीबत की बात है। 
बह क्‍या करे ? उसको मेन्डेंट है सारी जनता का कि वह उस अक्ल को चलाये, 
जिसके लिए उसको चुना गैया हे । अगर वह अक्ल जेव मे रखकर राजाजी की 
“अक्ल कबूल करे तो कितना विश्वासघात होगा प्रजा के साथ ? वह प्रजा कहेगी 
कि “अरे, क्या तुझे यह समभे करके चुना था कि तू भ्रपत्ता सारा दिमाग राजाजी 
को अपंण करेगा । तुझे हमने इस वास्ते चुना था कितू पिछले युद्ध मे बहादुर 
- साबित हुआ था औभौर तूने हमको बचाया। तुभे अपना मददगार समभंकर हमने 
सारी "# तेरे हाथ मे सॉपी और तू भलामानुस ऐसे तत्वनानी की बात 
सुनता है। 
के लेकिन हम अपने मन मे सोचते हे कि दूसरे देशो को इस तरह की सलाह देने 
के लायक हम है क्या ? मेने कहा कि राजाजी मे त्रिविध शक्ति एकत्र हुई हे, इस 
वास्ते इस प्रकार का उद्गार प्रकठ करने के वह सब प्रकार से अधिकारी है, सारी 
दुनिया को वह बुद्धि दे सकते है भर दुनिया नही मानती है, तो दुनिया का ही वह 
दुर्देव है। लेकिन जिस देश के वई गिने जायेगे, क्या वह भी उन्हे इतना वल देता 
है ? क्या हमारे देदा मे हमारी ऐसी भूमिका है कि पाकिस्तान की कुछ भी हालत 
हो, हम समभे कि वह हमारा वेरी नही, है ”? में जरा दूसरी भाषा मे बोल रहा 
हू । अमरीका को लगता है कि उसकी तुलना तो रूस के साथ करनी हे । तो जैसे 
उसके सामने रशिया है, वैसे हमारे यहा के लोगो के सामने पाकिस्तान है। इस- 
लिए उस हालत में हम लोगो को क्या लगता है कि पाकिस्तान अपनी सेना बढा 
रहा है तो हम अपनी सेना घटाये, उधर खूब श्रघकार वढ रहा है, इसलिए क्या 
यह जरूरी नही है कि एक सादी-सी लालटेन से श्रव काम नही चलेगा । तो भ्रव जरा 
अहिसा की जरूरत है और इस वास्ते हम अपनी सेना छोड दें ? पाकिस्तान ने जो 
काम किया है, अमरीका की जो मदद उसने मागी है, उसपर से हमको यह विचार 
सूका कि क्योकि हमारे पडोसी इतने भयभीत हो गये हे, इसलिए ऐसी हालत मे 
सारी दुनिया को, खास करके अपने पडोसी को, हमे निर्भय वना देना चाहिए । हम 
यह प्रस्ताव करते है कि भ्रभी तक तो हम सेन्रा पर साठ करोड रुपये खर्च करते थे, 
अब अगले साल दस करोड ही खर्च करेंगे। क्या ऐसा करने की भक्ति हम रखते 
है ” नही रखते, तो यह शक्ति कब आयगी ? यह शक्ति आनी भी चाहिए या 
नही आनी चाहिए ? अगर आनी चाहिए तो फिर शी घ्र झ्रानी चाहिए । देसी इस 
काम में नही चलेगी ।.अपने देश को शीघ्र ही अहिंसा मे अग्रसर होना होगा । इस 
वास्ते जो लोग अहिसा की ऐसी व्याख्या करते हे कि जो धीरे-धीरे चलेगी, उसका 
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नाम अहिसा हो, तो यह व्यास्या बडी खतरनाक है । 

इस बारे मे जरा सोचा जाय, क्योकि इससे अहिसा स्टेटस को' का बचाव 
करनेवाली वनती है । थोड़ी-थोडी प्रगति तो होने ही वाली हे, चाहे श्राप करें या, 
न करें। यह तो विज्ञान का यूग है। ढकेलकर ही यहा प्रगति होती है और वही 
हमको प्रगति की तरफ हकेलेगा । इस वास्ते श्रहिसा की व्याख्या आज खतरे में 
पडी है। यह हमारे देश के लिए सोचने का विपय है। 

तीसरी बात यह है कि इस देश भे सत्याग्रह शब्द से बहुतो को डर लगता है|" 
यह हमारे लिए चिता का, विपय है, क्योकि जो मत्र हमने सीखा, जिसे हम नया 
मत्र कहते हे, और जो दृनिया के लिए तारक-मत्र होगा, ऐसा भी हम कहते हें, 
शौर यह भी हम कहते हैँ कि सारे मानव्‌ के इतिहास में श्रभी तक जो अनुभव झाया, 
उस अनुभव के परिणामस्वरूप सामूहिक सत्याग्रह का जो एक मत्र सिला, उससे 
अहिंसा वलवती होगी । लेकिन इन दिनो तो सत्याग्रह शब्द से डर लगता है और 
लोग यहातक कहते है कि 'डेमोक्रेसी' मे, लोकसत्ता मे, सत्याग्रह के लिए स्थान 
नही । पर सत्याग्रह के लिए तो उस सत्ता मे स्थान नही होगा, जिस सत्ता में हर 
निर्णय 'यूनानिमस” एक राय से ही हो । सवकी सम्मति से निर्णय हो, ऐसी जहा 
समाज-रचना होगी, वहा स्वतन्त्र सामृहिक सत्याग्रह की जरूरत नही होगी । उस 
समाज मे पुत्र के खिलाफ मा का सत्याग्रह होगा और पुत्र का मा के खिलाफ सत्या- 
ग्रह हो सकता हे। एक पडोसी के खिलाफ दूसरे पडोसी का सत्यागमह होगा । खिलाफ 
का अर्थ हिंसा के भ्र्थ मे खिलाफ नही, मददगार है। उसके शोधन के लिए जो किया 
जायगां, प्रेमपूर्वक और त्याग से जो किया जायगा, उस श्रर्थ को प्रकट करने के 
लिए श्रव भी खिलाफ शब्द का इस्तेमाल किया जाता है । तो पडोसी पर विशेष 
प्रकार से प्यार श्रकट करने के लिए व्यक्तिगत सत्याग्रह पडोसी के साथ होगा, परन्ठु 
सामूहिक सत्याग्रह के लिए गुजाइह् नही रहेगी । यह वात समझ मे आती है। इस 
वास्ते हम बार-वार कहते हे, यह 'डेमोक्रेसी' कुछ दोषमय है और उसमे अहिसा 
का माद्या कुछ ही हद तक झाता है, ज्यादा नही आता। इसलिए अपने सारे 
फैसले सर्वसम्मति से करने की अपनी तैयारी करनी चाहिए । पर इस विषय मे 
हमारे साथी भी हमसे कहते हे कि भाई, इससे व्यवहार केसे चलेगा 2 यह 
वस्तु कुछ नई-सी है भौर इस वास्ते इसमे काफी सोचना पडेंगा। अपने जीवन को 
ओर अपने दिमाग को ऐसा वनाना दा कि जिससे सर्वेसम्मति से काम होते हुए 
भी कास अग्रसर ही । समाज इस तरह से सोचने लगे। कार्य-हानि न होति हुए सबके 
साथ कैसे काम किया जाय, यह समाज सीखे । यह सारा करना पडेगा। उसमे कुछ 
मुसीबते जरूर है, लेकिन क्योकि इसमे मुसीबत हैं, इस, वास्ते अ्रगर हम उसपर 
नही सोचेगे, तो हम समभते हे कि जो एक , नया विचार प्रकट किया जा रहा है 
कि “डेमोक्रेसी मे सत्याग्रह के लिए स्थान नही”, वह नया मत श्रहिसा के लिए 
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खतरे का है। इस बारे मे निर्णय हमारा होना चाहिए । 

वह जो सत्याग्रह के लिए भय पैदा होता है, उसका एक कारण में अभी कहगा 
और वह कारण श्रहिसा के लिए एक खत रा हे । वह यह है कि सत्त्याग्रह की एक निषे- 
धात्मक (निगेटिव ) व्याख्या मनुष्यो के मन मे स्थिर हो गई है। सत्याग्रह याने श्रडगा 
लगाने का एक प्रकार, दबाव लाने का एक प्रकार। इतना ही श्र्थ इसका अभी 
लोगो के मन मे है सौर इस वास्ते कुछ लोगो को इसका आकपंण भी बहुत ज्यादा 
है। हम जैसे सत्याग्रह शब्द का एक डर देखते है, वैसे ही इस शब्द का आकर्पण 
भी देखते हे । लोग कहते है कि वावा कवतक जमीन मागता फिरेगा ? आखिर 
कभी वैष्णवास्त्र भी निकालेगा या नही ? ब्रह्मास्त्र, पाशुपतास्त्र, आदि मान लिये 
कि हिसा के हे, लेकिन वेष्णव का श्रस्त्र, जो विष्णु का है, वह तो अहिसा का राम- 
वाण है ? तो वह भी निकालेगे या नही ” ऐसा हमसे वार-वार पुछुते हूँ ॥ तब सम- 
भाना पडता हैं कि वह जो चल रहा है, इसमे सत्याग्रह का ही रूप प्रकट होता है । 
यह तो हमारे लिए सोचने की वात है। सत्याग्रह, जो गाघीजी के जमाने से किये 
गए, वे यदि सत्याग्रह के श्रादर्श है, ऐसा समझकर अगर हम चले, तो हम गलती 
करेंगे । उनका एक जमाना था, उनकी एक परिस्थिति थी। उस परिस्थिति मे 
कार्य को 'निगेटिव' (निषेघात्मक) करना था। परन्तु फिर भी उस कार्य के 
साथ-साथ कितनी ही रचनात्मक और विधायक वाते उन्होंने जोड दी, क्योकि 
उनकी प्रतिभा उनको कहती थी कि एक निषेघात्मक कार्य करते हुए भी 
झगर हमने विधायक चुद्धि नही रखी, तो जहा वह कार्य सपन्‍न होगा, वहा और 
कई खतरे पैदा होंगे। इस वास्ते उस कार्य के साथ-साथ काफी रचनात्मक प्रवृ- 
त्तिया उन्होने जोड दी । परन्तु लोग उनसे वार-वार पूछते थे कि यह चरखा क्यो 
चलाना है, हमकी जरा समझा तो दीजिये। शअ्रग्नेजो को यहा से भगाना है, तो 
उसके साथ चरसे का सम्बन्ध कहा से आने लगा, यह समझ में नही श्राता । 
लेकिन गाधीजी के नेतृत्व के साथ स्वराज्य का सम्बन्ध है और इस वास्ते इस 
बात को कबूल करो, यो कहकर लोग उसको कवचूल करते थे। लेकिन वार-वार 
पूछते थे कि उस कार्य के साथ इसका सम्बन्ध क्या है ? जवाब मिलता था कि जनत्ता 
में जागृति हुए बगर कैसे काम चलेगा ? शअग्रेजो पर इसका प्रभाव कैसे होगा ? 
वया ऐसे ही, केवल शब्द से ? इस वास्ते अपने रचनात्मक कार्य से अपने घिचारो 
को फैलाना चाहिए और जन-सपक होना चाहिए । जब-सपक के लिए हमे एक 
अच्छा मौका इसके कारण मितता है। थोटी उनको राहुत मदद मिलती है। 
हमारी उनके साथ सहानुभूति इसका दर्शन उनको मिलता है और उनकी ही 
सहानुभति हमको मिलती है। इस तरह हमारे राजनैतिक कार्य के पीछे एक नैतिक 
वल खडा होता है, इस तरह लोगो की समझाना पडता था । 

परन्तु यह जमाना ऐसा था कि उसमे लोगो के साममे जो रार्य करना था, वह 


ध्डं सर्वोदिय-सदेश 
श्र | ह 
श्रभावात्मक था। इस वास्ते जो सत्याग्रह इस जमाने मे हुए, वे सत्याग्रह के श्रन्तिम 
आददो थे, ऐसा हमको नही समभना चाहिए। यह वात समभनी चाहिए कि जहा 
लोक-सत्ता श्रागई, वहा सत्याग्रह का अस्तित्व अगर हम मानते है तो उस सत्या- 
ग्रह का स्वरूप भी कुछ भिन्‍न होगा । , यह नहीं कि लोकसत्ता में सत्याग्रह के लिए 
अवकाश नही रहेगा। ऐसा जो माना गया, वह तो विल्कुल ही गलत विचार है। 
पर यह भी विचार गलत है कि जो निगेटिव, श्रभावात्मक प्रकार के सत्याग्रह उस 
जमाने में किये गए, उनके लिए डेमोक्रेसी मे बहुत ज्यादा गुजाइग है श्लौर उनका 
परिणाम लोकसत्ता मे बहुत ज्यादा प्रभावशाली होगा । लोकशाही मे, लोकसत्ता 
मे, जिस सत्याग्रह का प्रभाव पडेंगा, वह सत्याग्रह अधिक प्रभावशाली होना 
चाहिए, भ्र्थात्‌ अधिक विधायक होना चाहिए। उस दृष्टि से भी हमको अपने 
आन्दोलन की तरफ देखना चाहिए कि भूदान-यज्ञ का कार्य हम एक तरीके से कर 
रहे है, जो अहिसा का तरीका है, परन्तु श्रहिसा मे वह एक ही तरीका है, सो वात 
नही। दूसरे भी तरीके है। दूसरे इससे वलवान तरीके हमको मिल सकते हे और 
उनका हम इस्तेमाल कर सकते हें | श्रगर इस तरीके का पूरा उपयोग कर लिया 
ही भौर उसका नतीजा पुरा देख लिया हो तो हमको सोचने का मौका मिलेगा । 
आज का हमारा जो सत्याग्रह चल रहा है, भूमिदान मागने का, लोगो को समझाने 
का, गरीवो से जमीन लेने का, सतत घूमने का, इत्यादि, यह सारा एक विशाल 
सत्याग्रह है, रचनात्मक सत्याग्रह है। परन्तु इसके आगे सत्याग्रह का इससे और भी 
कोई बलवान स्वरूप प्राप्त हो सकता है, या नही हो सकता है, इसका सशोघन करने 
का सौका सिलेगा--अगर इस काम मे हम पूर्ण शक्ति लगाये श्ौर थोड़े समय मे 
उसका नतीजा क्या आ सकता है, उसे देखे । अगर इसको हम न भाजमाये, पूरी 
- ताकत इसमे न लगाये और उस हालत मे १९४७ साल तक निकल जाय, तो आगे 
को कदम क्या उठाया जाय, इसका सशझोधन करने के लिए हम पात्र ही नही रहेगे, 
अपात्र साबित होगे और उस हालत में हमने जो सारा कार्य आरम्भ किया, उसको 
झागे वढाने की शक्‍यता कम रहेगी, ऐसा उसका अर्थ होगा । इस वास्ते हम सव 
लोगौ पर यह जिम्मेदारी आई है कि श्रव समय थोडा है तो इस थोडे समय मे यह 
जो तरीका श्रभी भ्रस्तियार किया जा रहा है, उसमे पूरी ताकत लगा करके उससे 
कया कार्य बनता-है, उसका अन्दाजा लिया जाय । मेरा व्यक्तिगत विश्वास है कि 
“ यह बहुत ही समर्थ तरीका है और इसमे भ्रगर हम शक्ति लगाते हें तो हमारा 
कार्य नि'सशय लिश्चित मुद्दत मे समाप्त हो सकता है। यह मेने विहार मे देखा, 
यहा उडीसा में भी यह देख रहा हु और आझाइरचर्य की वात है कि यह मेने बगाल मे 
भी देखा । लोग कहते थे और श्राज भी कहनेवाले लोग है कि वगाल में तो भूदान 
के लिए गृजाइश ही नही है। भूदान की जरूरत ही वहा नही है । वहा काम हो 
चुका है। ३० एकड का सी लिंग होगया, कानून हो चुका । अव उसके श्रागे इसकी 
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जरूरत ही मिट गई है। बाबा क्यो नाहक घमता है ” ऐसा भी वोलनेवाले लोग हैं 
भौर वे लोग सत्ता के केन्द्रों मे हे, इस वास्ते उनके पक्ष मे कुछ व्यावहारिक बल 
: है, ऐसे कुछ लोग वहा जरूर हैँ । लेकिन जहातक आम जनता का सवाल है, कार्य - 
कर्त्ाओं का सवाल है, हमने देखा कि वे सारे इसके लिए तैयार है । और गाव-गाव 
जाकर लोगो को समभानेवाले अगर मिल जाय, तो हमारा दावा है कि विहार मे 
भूदान का पूरा चित्र हमारी भाखो के सामने प्रत्यक्ष हो सकता है। पर मान लीजिये 
कि पूरी शक्ति लगाने पर भी वह कार्य नही हुआ तो हम इस लायक तो बनेंगे 
भौर सम बनेंगे कि इससे आगे का कदम क्या उठाया जाय, इसका विज्ञार कर 
सके। लेकिन हम विचार नही कर सकेंगे, विचार हमे नही सूझेगे, स हम विचार 
करने के लिए पात्र रहेगे--अगर हमने पूरी ताकत नही लगाई | तो यह कार्य पूरी 
ताकत लगा करके १६५७ के पहले समाप्त होना चाहिए। इन दो मे से एक वस्तु 
होनी ही चाहिए। लेकिन पूर्ण शक्ति न लगाते हुए १६५७ तक ब्रगर हम काय 
करते रहें तो हमारे हाथ मे कोई निर्णायक दाक्ति नही रहेगी। इस वास्ते सब 
भाइयो को अब सोचने का मौका है कि इस चक्‍त हमारी जो बिखरी हुईं ताकते हे, 
वे हमको इस काम से लयानी चाहिए या नही लगानी चाहिए। कुछ लोगो के मन 
में विचार भ्राता है और वह भी एक चिन्तनीय विचार है कि शाखिर हम यहा भ्राये 
किसलिए ? जैसा हमने आ्रारम्भ मे कहा, हम इसलिए आये हे, विरोधी विचार- 
धाराए हो तो भी वहस करे, चर्चा करे। कुरान मे यह कहा है कि भकक्‍तो का यह 
लक्षण है कि वे आपस मे सलाह-मशविरा करते हैं । तो सलाह-मशविरे के लिए 
ही हम इकट्ठ हुए हे। इस वास्ते विचार करने के लिए दूसरा पक्ष भी सामने रखना 
साहिए। वह पक्ष यो कहनेवाला है कि स्वराज्य के वाद हम ऐसे एकागी बने तो 
नही चलेगा। स्वराज्य के पहले श्रगर हम एकागी नहीं वनते तो चही चलत्ता, 
क्योकि तव एक ही फ्रट' (मोरचा) हमारे सामने रहना चाहिए था और वह यह 
कि परकीय सत्ता को यहा से हटाना । इसलिए सारी शक्ति एकागी याने एकाग्र 
वबनानी जरूरी थी । लेकिन अब जवकि स्वराज्य हाथ मे आया है, उसको चलाना 
है, समाज का सव प्रकार से भला सोचना है, इस वास्ते सर्वाग विचार होना चाहिए 
भोर किसी एक श्रग मे अगर हम सारी शक्ति लगाये तो यह गदंत हैं। इस 
विचार में कोई सार नही है, पर हमारे लिए सोचने की वात इतनी ही है फि वे 
जो वहुविध कार्य है, उन्हे करने की जिम्मेदारी हमपर किसने डाली ? हम, जोकि 
चुनाव में खड़े भी नही हुए, न लोगो से वोट माया भर व जिनको लोगों ने 
दिया, उन पर यह जिम्मेदारी किसने डाली कि सारे हिन्दुस्तान की समस्या 
पर विचार करे ? 

वह तो उन लोगो पर जिम्मेदा री डाली गई है, जिन लोगों ने चुनाव मे लोगो से 

मत प्राप्त किये सौर जो सत्ता चला रहें है । उनपर यह जिम्मेदारी है कि वे सर्वाग 
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सोचे श्रौर सब तरह से अपना” वजट बनाये, अपना कार्यक्रम बनाये और भिन्‍न- 
भिन्‍न क्षेत्रो मे हलचल करते जाय । अगर ऐसी जिम्मेदारी चलानेवाला, उठाने- 
वाला एक वर्ग मौजूद है भौर लोगो का वह विश्वस्त है, हमको मानना चाहिए कि 
का हा सज्जन लोग भी है, तो फिर उस हालत मे वह जिम्मेदारी हमपर कंसे 
श्रार्त हे । 

>एक भाई ने कहा,'“कलकत्ता मे रोजमर्रा गाय का कत्ल होता है। में नही जानता 
कि ईसामसीह की कृपा से इतवार के , दिन छट्टी रहती है या नही--परल्तु रोज 
बहा गायो का कत्ल होता है, तो 'दृध सप्लाई गहरो को कैसे करना है, इसका . 
जरा आप हमको नमूना दिखा दीजिये ।” हम पूछते हे कि यह नमूना बताने की 
जिम्मेदारी हमपर केसे श्राई ? क्या हम वेकार है ? हमकी कोई काम नही है ? 
क्या यही काम था ? श्रगर यह होता, तो कोई कह सकता कि देखे, खादी के जरिये 
कैसे मसला हल हो सकता है, यह जरा हमको दिखाइये, यह पूछ सकता है। इस 
वास्ते पूछ सकता है कि एक तरीका मौजूद है । कपडे की समस्या मिल से कैसे हल 
हो सकती है, इसका एक तरीका मौजूद है। इस तरीके के विरुद्ध अगर हम बोलते 
हैं तो लोग हमसे पुछेगे कि आप बताइये कि किस तरह से खादी से मसला हज 
होगा ” यह कहने का उसका श्रधिकार है। लेकिन क्या शहरो को दूध सप्लाई करने 
का यह सुव्यवस्थित तरीका है कि गाय कत्ल की जाय ? एक साल गाय ने दूध दे 
दिया और जहा दृध,कम हुआ, वहा उसको कत्ल खाने मे भेज दिया जाय, ऐसी 
एक योजना है। जैसे मिल की भी एक योजना है, कपडा सप्लाई करने की यह 
एक योजना है वैसे शहरो को दूध सप्लाई करने की यह एक योजना है। एक 
सुव्यवस्थित योजना, साइटिफिक, वैज्ञानिक, यत्र-युगानुकूल है श्रोर हम उसका 
विरोध करते हे, तो फिर हमसे पूछा जायगा कि आप तो ग्रामोद्योगी लोग हैं, 
हमको ऐसी योजना बता दीजिये कि गाय का केत्ल किये वगेर कलकत्ता को दूध 
कंसे सप्लाई किया जाय । । 

लेकिन क्या यह भी कोई योजना है ? यह तो बिल्कुल अरचितन है, चिन्तन ही 

नही है । इस विषय मे जो चली आई बात, वह चल रही है। लेकिन हमारे सामने 
लोग ऐसी ब्वाते रखते हें और हममे ऐसे 'भोले-भाले लोग है, जिनको थोडा गो-सेवा 
का ज्ञान भी है। उनको लगता है कि हा भाई, अ्रगर यह हम दिखा दे, तो अच्छा । 
एक भाई ने कहा कि हमने थोडा वर्धा मे दिखा दिया है। पर वर्धा में दिखाने से 
नही चलेगा तो कहा दिखाना पडेगा ? तो चलो दिल्ली, दिल्‍ली में दिखाना पडेगा। 
हर बात,हमको दिल्‍ली मे दिखानी पडेगी। इस तरह से श्रगर हम सोचते लगेगे कि 
स्व॒राज्य के ये सब विविध कार्य सोचने की हमपर जिम्मेदारी है तो इसका मत- 
लब यह होता है कि हम सर्वे-सामान्य सेवा करेंगे । परतु जिस प्रण से हमने यह कार्य 
उठाया है कि अहिसा को हम सर्वोपरि बनायेगे और अहिसा का राज्य होगा, यह 


है 
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जो हमारी प्रतिज्ञा है, उसके योग्य वह काम नही रहेगा। इस वास्ते हम चितन 
में व्यापक जरूर रहें, परन्तु एक कार्य एकाग्न होने की इस वक्‍त जरूरत हे । 
हमको इस काम में अ्रधिक-से-अधिक ताकत लगाने की जरूरत हैं। इसपर 
भी आप लोगो को सोचना चाहिए। कुछ लोग कहते है कि अब पालमेट मे, असे- 
वली मे, हमारे लोग है। वे कहते हे कि हमारी आ्रावाज कुछ ज्यादा कर नही पाती । 
कुछ अल्पमत मे है, कुछ बहुमत में हे । जो वहुमत मे है, वे चावुक के नीचे हे और 
जो अल्पमत मे है, वे तो अल्प है ही । उनके वास्ते चाबुक की भी जरूरत नही है। 
उनके लिए चना भी नही है। सिर्फ तबेले मे ही हे। तो जो दोनो प्रकार के लोग 
पार्लामेट मे जाकर बोलते हे कि हम कुछ अच्छी वात वहा रख सकते है और 
अपनी आवाज हमें सरकार मे पहुचाते हे, तो क्या सरकार इतनी बहरी वन गई 
है कि बाहर सभा मे कोई वात बोलेगा तो वह नही सुनेगी और पार्लामेट मे 
जाकर गिरफ्तार होकर सुनेगी ”? क्या वहा वोलेगे तभी भ्रावाज सुनेंगे, नही तो नही 
सुनेंगे ” क्या आप यह समभते है कि हम एक काम करते चले जाय, जन-समूह मे 
पेठे, जनता की ताकत बनती जाय और उस हालत से हम'कही व्याख्यान दे देते 
हे--पआरार्थ्ना-सभा से समभिये---उसका जो अ्रसर होगा, उससे ज्यादा असर हम : 
यदि पी एस पी में दाखिल हो जाय, या काग्रेस मे दाखिल हो जाय और फिर। 
वहा जाकर एक व्याख्यान दे दे, पालमिट मे दे दे, तो ज्यादा असर होगा ? यह 
सोचने की जरूरत है कि अपना मत-प्रदर्शन करने के लिए समुचित स्थान कौन- 
सा हे ? हसू वेया इत तौकरो के पास जाकर अपनी कहानी रोयें ” उनके मालिकों 
के पास ही हम क्यो न पहुचे ” और मालिक कौन है ? हिंदुस्तान मे आज-मालिक 
कौन है ” मालिक है जनता। तो सीधे हम मालिको के पास जाय और अपनी बात 
रखे, उसका असर नौकर पर होगा और वह काम कर लेगा । हम वहा नौकरो के 
पास जाते हुँ तो वे कहते हे कि “आप कहते तो है, लेकिन लोकमत क्या है ?” अगर 
उनको हम यह समभाने जाय कि भाई, खादी के पक्ष मे मिलो को बद करो, तो 
पूछते हे, लोकमत क्या हे ? लोकमत अगर वैसा हो तो हम कर सकते हे, पर इसके 
लिए ल्लोकमत अनुकूल नही है । इस तरह हर बात मे वे लोकमत की दुह्ाई देगे भौर 
हमारा-आपका विचार अच्छा है, यह भी साथ-साथ कहते जायगे | हमारे'विचार 
को गलत कहते तो और भला होता, जरा चर्चा भी चलती । पर जब कहते हूं कि 
आपका विचार अच्छा है तो वात खत्म हो गई। हमारा मुह बद हो गया और 
उनका तो हाथ चलता नहीं, क्योकि वे कहते हैँ कि हमारा हाथ तो यत्र मे फसा है 
और उस यत्न को चलाने के लिए तो जनता का हमको मेडेंट (आदेश ) है। तो 
हमारी जवान वहापर कुण्ठित ही है। इस वास्ते हमारी जवान, हमारी बुद्धि, 
हमारी शक्ति, लोकमत तंयार करने मे ही हमारे हाथ की है। इस वास्ते इस चक्‍त 
हमारी भाग है कि हमारे जो भाई इधर-उधर विखरे हुए है, वे श्रगर कोई ऐसी 


ह 
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कुजी की जगह है, कुछ कुजी की जगह होती है, जहां से कान पकड़ा जाता है, जहा 
उनको उम्मीद है कि वहा रह करके वे इस काम को बढावा दे सकते हे, तो वे भले 
ही वही रहे, परन्तु जो दूसरे है, जिनका हिसाव केवल एक, दो, तीन, चार ऐसी 
गिनती में है उनसे हमारी प्रार्थना है कि आप सबकी बुद्धि और शक्ति वहा काम 
में नही भायेगी। इधर श्रगर देहात में आयेगे तो आपका खूब जय-जयकार 
होगा, स्वागत होगा, सम्मान होगा गौर फूल-मालाए भी आ्रापकों ज्यादा मिलेगी । 
लोगो का वहुत उत्साह वरढेगा । लोग राह देखते है कि वे लोग यह आयेगे तो 
री अ्रच्चछा होगा और वे प्यार से स्वागत करेगे | ताकत वढेगी । यह हमारी 
मांग है। हैं 

कुछ लोगो ने एक नया तरीका निकाला है । वह भी सोचने लायक है । 

कहते हे कि जो सात्विक लोग होते हैं, वे आजकल के चुनावों को उतना पसद 
नही करते । ऐसा है तो सीचने की स्फूति होनी चाहिए कि इस चुनाव के तरीके को 
हम केसे बदलें, जिससे कि सात्विक लोगो को इसमे भाग लेने की प्रेरणा हो। पर इस _ 
तरह वे नही सोचते हूँ । वे समझ तो गये हे कि सात्विक लोगो को चुनाव मे पडने 
की रुचि-नही होती है; पर अब चुनाव का तरीका बदल नही सकते, क्योकि वह 
त्तरीका पश्चिम से आया है। उसके चदले मे दूसरा तरीका जबतक नही स्‌कता, तब- 
तक वह तरीका चालू रहेगा। लेकित उन्होने एक वात सोची है। वे मुझसे तो नही 
पुछते, परन्तु हमारे साथियो से पूछते है कि कया आप काग्रेस महासमिति मे आना 
पसद करेंगे ? यानी हम आपको वह तकलीफ नही देते, जोकि सात्विको को सहन 
नही होती। चुनाव मे झाकर हमलोगो के सामने खडे होकर, चुन भ्रामे की उस तक- 
लीफ से हम आपको बचाना चाहते है । लेकिन आप अगर झाल इडिया, का ग्रेस कमेटी 
मे दाखिल होना पसद करे तो हमारी इच्छा है कि आप वहा जाइये और अपने 
सलाह-मशविरे का लाभ हमको दीजिये । तो फिर हम पूछते हे कि हमे काग्रेस- 
मैन तो नही वसना पडेगा । कहते है, नही, काग्रेसमेन तो होना पडेगा,.दस रुपया 
दक्षिणा भी देनी पडेगी। 

भाइयो, ये हमारे मित्र ही है, जो इस तरह से करते है । हम उनको सम्म भाते 
है कि इसमे श्राप क्या भलाई देखते है । श्रगर उसमे भलाई है तो हम उसको कबूल 
करने को राजी हैं । इघर तो यह हालत होती हे कि ये लोग हमेशा डरते ही रहते 
है । कहते है कि लोकशाही के लिए एक अ्रच्छा-सा विरोधी पक्ष भी होना चाहिए 
और यह पक्ष भी कमजोर हो जाय तो भी डरते हें । इस 'डेमोक्रेसी' ने हमारा 
दिमाग इतना कमजोर वना दिया कि वह कुछ सोच ही नहीं सकता, फेर मे पड 
गया है। भ्रगर आपको यह डर महसूस होता है तो विरोधी पक्ष के लोग अपना 
दिमाग बदले विता ही आपके पास भा जाय, तो क्या वह आपके लिए या समाज 
के लिए अनुकूल हे, इसे जरा भाप सोचें । हम समभते हे कि यह एक ऐसा तरीका 

शँ 


ई । 
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है, जिससे सात्विक लोग निस्सत्व बनेगे। सात्विक'लोगी में; यह हिस्मंत होनी 
चाहिए कि वे सत्व-गुण का प्रभाव ऐसा बढाये कि चुनाव प्रूउसका असर हो और 
चुनाव दूसरा रूप ले। या उनमे यह हिम्मत होनो चाहिए कि हम उस चुनाव को 
खत्म ही कर देंगे श्लौर हमको उसमे जाने की जरूरत नही पडेंगी या फिर जो-जो 
चुनकर आयेंगे, उनपर हमारा असर रहेगा। लेकिन जब इन दो मे से एक की भी 
हमारी हिम्मत न हो और कोई हमसे कृपा करके कहे कि आप आॉल इडिया काग्रेस 
कमेटी मे आइयेगा, हम आपको लेने के लिए राजी हे और हम भी जाना चाहे तो हम 
समभते हे कि हम कुछ मोह-चक्कर मे हें। यह बिल्कुल खुले विचार आज हम आपके 
सामने रखना चाहते हे और इसके साथ यह भी कहना चाहते हे कि अपने विचार 
के लिए हम बिल्कुल आग्रह नही रखते हें। पी एस पी में भी हमारे मित्र हें, 
काग्रेस मे हमारे मित्र हे और रचनात्मक सस्थाओं में भी हमारे मित्र है । हमारी 
हालत इसलिए मुश्किल हो जाती है कि जो हमारी दुश्मनी करना चाहते है, वे भी 
हमारे मित्र हे । 
कूल दुनिया ही मित्रो से भरी है, इस वास्ते हमारा मामला और कठिन हो 
जाता है। परन्तु वह आसान भी होता है, इस वास्ते कि हम खुले दिल से विचार 
रखते हे और हमको आग्रह तो है नही, इसलिए चर्चा के लिए एक मामला मिल 
जाता है। आप इसपर भी चर्चा करियेगा कि हमारी स्थिति क्या होनी चाहिए ? 
हमने आरभ मे ही कहा है कि कोई भी राजनैतिक पक्ष, जोकि लोकशाही को 
मानता हो, हिंदुस्तान मे जबतक उसका अपना विचार कायम है, तवतक वह कम- 
जोर बने, इसमे देश का भला नही है। पर अगर काग्रेसवाले परिवर्तित हो जाय 
तो उसमे देश का नुकसान नही है। अगर पी एस पी के लोग अपने विचार 
को गलत समभे और इस वास्ते उनका पक्ष टूट जाय तो उसमे भी देश का नुक- 
सान नही है। लेकिन ये दोनो पक्ष या और भी कोई पक्ष, जो लोकशाही को मानते 
है, वे जबतक अपने विचारो को मानते रहे, तवतक वे कमजोर पडे, इसमे देश का 
हित है, ऐसा हम नहीं समभते। वे पक्ष वलवान बने रहे, इसीमें उनका हित है, 
ऐसा हमारा मानना है। तो किसीको इस अर्थ में कमजोर नही बनाना चाहते । 
लेकिन हम यह पूछना चाहते हे कि हम कमजोर पडे, इसमे भी किसीका हित है 
व्या ” याने मान लीजिये कि कल विनोबाजी राजी हो जाय और कहे कि ठीक है, 
मे काग्नंस-मंत बनता हु। काग्रेस-मेन बनने में बहुत ज्यादा खोने का तो कुछ नही 
है। उसमे इतना ही सवाल झ्ाता है कि भ्रपना जो कुछ विव्वास है उस विश्वास 
को एक हद तक वहा अवकाश है, एक हद तक नही है, उसकी उपेक्षा करके मनुष्य 
वहा जा सकता है। हम जानते है कि काग्रेस मे भी सज्जनो की सगति मिल सकती 
हे ओर जेसा कि शकररावजी ने कहा, यहापर सत्सग हे, वैसे वहा भी वहुत सज्जन 
लोग हूँ और वे वहा इकठ्ठे होते हे, तो वहा भी सत्सगति का लाभ मिल सकता 
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हैं। काग्रेस मे, प्रजा-नमाजवादियो मे बहुत-से ऐसे सज्जन है तो उनमे से कुछ भश 
ऐसा है, जो हमे मजूर है और कुछ ऐसा भी श्रण है, जो हमे मज्र ,नही है। जो 
अश हमको नामजूर है, उसकी उपेक्षा करके जितना अ्रश मज्र है, उसकी तरफ 
घ्यान देकर व्यावहारिक बुद्धि से, मान लीजिये कि हम काग्रेसमैन बन जाय, तो 
इसमे काग्रेस का भला हे क्या, यह सोचने की बात है। हम समभकते है कि इसमे देश 
का भला नही है, इसमे किसी का भला नही है! जो-जो भिन्‍न विचार के लोग हें, 
वे अपने विचार में कमजोर पडें, इसमे किसीका भला नही है, यह मुख्य वस्तु _ 
ध्यान मे रखकर हम' सोचे तो हमारे जो लोग भिन्‍न-भिन्‍त पक्षो मे बटे हें, जो 
भिन्‍न-भिन्‍न स्थानों मे है, उनको यह समभना चाहिए कि अब मौका आया है, 
जबकि हमको इस काम मे योग देना चाहिए। उधर रहते हुए भ्रगर सेवा होती है, 
इस काम को खूब बढावा मिलता है, तब तो उस स्थान मे भले ही वे रहे । तब फिर 
उनके विश्वास में बाधा नही आती है, परतु उनको अ्रगर यह महसूस हो कि वहा 
जो सेवा आज होती है, जो इतनी प्रतिष्ठित नही है, जितनी कि इसके आने से 
होगी, अगर ऐसा उनको लगे तो हमारी भाग है, सवके सामने माय है कि इसमे 
आप झा जाइये और हमको जरा मदद दी जिये। है 
जा कहना था वह कह दिया। एक ही बात अरब जोड़ूगा। और वह एक 
छोटी-सी चीज है। बार-बार उसे हम दोहराते हे, इस साल भी उसे दोहराना 
चाहते हे । मीराबाई का भजन है---“कांचे तातणे रे मने हरिए रे बाधी 
जेम ताणे रहिए रे।” एक कच्चा धागा है। उस कच्चे धागे मे मुझे बाधा है और 
वह इतना मजबूत है कि उसके बल से भगवान मुझे खीचता है, उसपर मे 
खिंच जाती ह्‌ । ऐसा मीराबाई कहती है । गाधीजी ने कहा था कि देश के सामने 
एक उपासना चाहिए। देश के लिए बच्चा-बच्चा कहे कि हम कुछ तो करते है । « 
छोटा वच्चा भी यह कहे कि देश के वास्ते मेने कुछ किया तब फिर भोजन किया। 
ऐसी कोई राष्ट्रीय उपासना चाहिए। घार्मिक-पाथिक उपासनाए तो होती है, जो 
भेद पैदा करती हे, पर सारे राष्ट्र मे अभेद पेदा करनेवाली एक उपासना होनी 
“ चाहिए। इसका विचार करके उन्होने कातने की उपासना हमको बताई। यह 
इतनी आसान चीज है कि किशोरलालभाई जैसा मनुष्य, जो रोज सुबह समभता 
था कि जश्ञाम तक शायद मर जाऊगा और ऐसी हालत मे जिसके बीसो-पच्चीसों 
साल बीते, वह भी कुछ-न-कुछ पैदावार करता गया, उत्पादन करता गया। मेरा 
खयाल है कि अपने कपडे के लिए वह काफी सृत कातते होगे। तो ऐसे कमजोर, 
बीमार मनुष्य भी उत्पादक बने, ऐसा एक सुन्दर औजार उन्होने हमारे सामने रखा 
झौर कहा कि यह राष्ट्रीय उपासना चले । हमने गराधीजी की स्मृति मे एक गुडी, 
एक लच्छी ६४० तार की हरएक से मागी। वह एक निमित्त है। इसका प्रचार 
ध्राप सब लोग क्यो नही करेंगे, जरा इस वात पर सोचियेगा। पालमिट के इतने 
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मैम्बर है, वे क्यो हमको एक-एक गुडी नही देते ? झगर यह वात है कि वे इसे 
मानते ही नही, शरीर-परिश्रम का तिरस्कार ही करते हैँ, इस विचार को गलत 
समभते हे, तो फिर वे न दे । परन्तु अगर इस विचार को वे गलत नही समभते तो 
कुल मेम्व॒रों से क्यो न हमको एक-एक लच्छी मिलनी चाहिए ? और सारे देश मे 
हम ऐसा वातावरण क्यो न फैला दे ? छोटी-सैप बात है, परतु यह वहुत शक्तिशाली 
होगी, ऐसा हमको लगता है। हमारी प्रार्थना है कि आप सव लोग इस बात को 
फलाये और जितने हमारे लोग भिन्न-भिन्न पक्षो मे हे, सब अपने-अपने पक्षवालो 
को समभाये कि क्यो नही वे इस बात को उठाते ? इसमे क्या गलती या दोप है ” 
सारे पक्षवाले अगर यह करे कि एक-एक गुडी गाधीजी की स्मृति मे सबको देनी 
है तो देश मे एक भावना पैदा होगी, जिसका वडा लाभ मिलेगा । 

सातवा सर्वोदिय-सम्भेलन, 

जगनन्‍्नाथपुरी, २५ मार्च, १९५५ 


७ :: कलियुग नहीं, कृतयुग 


गाज हम आपके सामने अत्यत नम्र होकर आये है । जव ऐसे समूह के सामने 
योलने बैठता हू तो ऐसा महसूस नही होता कि में वोल रहा हू । लेकिन यह तब 
होता है, जब चित्त एकाग्र होता है। जहा एकाग्रता नही होती है, वहा जो 
व्यास्यान होता है, वह व्यवितगत होता है और व्यक्तिगत व्याख्यान पर हमारा 
ज्यादा विश्वास नही है। जब समाधि लगती है, तभी हम कहने लायक चीज कहते है| 

इस वक्‍त हमे नम्नता की सख्त जरूरत है । हम ऐसे मोके पर, ऐसे स्थान मे 
आ पहुचे हे कि यहा हमारा काम नम्नता से ही बढ सकता है। इस वास्ते हम सब 
कार्यकर्ताओं की ओर से भगवान की नम्नतापूर्वेक प्रार्थना कर लेते हे । 

इस साल भूदान के काम को अपेक्षा से अधिक यश आया है। हमे इसका न 
कोई आइचये है, न इसमे हमारा कतृ त्व है। जिस काम के लिए परमेश्वर का 
आशीर्वाद होता है, वह काम ऐसे ही आगे वढता है। भूदान के लिए सवसे बडी 
घटना इस साल जो हुई, वह यह है कि बुद्धदेव की जयती का उत्सव इस साल 
हुआ । हम चाहते हे कि हमारा काम एक निश्चित मुदहृत मे, एक स्पष्ट रूप लेकर, 
लोगो के सामने प्रकट हो। उसके लिए सबसे अनुकल घटना बुद्ध भगवान का 
स्मरण है। हमारे देश के इस महापुरुष का स्मरण कुल दुनिया ने किया। हम 
समभते हे, जिन लोगो ने भूदान का नाम सुना होगा और जिन लोगो ने भूदान 
का नाम नही सुना होगा ओर बुद्ध भगवान का स्मरण किया होगा, उन्होने भूदान 


नै 
प्‌ रबर 


७२ सर्वोदिय-स देश 
को आशीर्वाद दिया। बुद्ध ने दुनिया को जो शिक्षा दी, वह सर्वप्रथम हमारे वेश 
को दी। उसे उठाने की जिम्मेदारी सबसे पहले हमारे देश की है और हम लोगो 
ने उनका अवतारी स्वरूप पहचानकर उनके विचार को पूर्ण मान्यता दी है। 
झ्राज उन्हीका अ्रवतार चल रहा है। हम शअ्रपने हर धर्म-कार्य के और सकत्प के 
आरभ मे 'बृद्दावतारे' कहते हे, याने हमारा आज का जीवन उनके मार्गदर्शन में 
चलना चाहिए, ऐसा हम चाहते हे और श्राप जानते हे कि इस वक्‍त रक्षिया ने 
अपना संन्‍्यभार कुछ कंम॒ करने का सोचा है। हम नही जानते कि ईश्वर की प्रेरणा 
किस दिशा मे, कैसे काम करती है। हम इतना जानते हे कि उसकी प्रेरणा हमारे 
काम के लिए बहुत ही. अनुकूल है । इसलिए हमने कहा कि जिन्होने बुद्ध भगवान्‌ 
का स्मरण किया, उन्होने हमारे काम को झाजीर्वाद विया। यह हमारे भूदान के 
काम के लिए बहुत बडी ताकत है । है 
हमने बहुत नम्नता से दावा किया था और प्रथम उच्चारण उसी दिन कियां 

था, जिस दिन बुद्ध भगवान्‌ की जयती थी। हम लखनऊ मे थे। हमने कहा था, 
बुद्ध भगवान्‌ का धर्मे-चक्-प्रवर्तन का कार्ये आगे चलाने की हम कोणिश करेगे। 
बुद्ध भगवान्‌ ने जो प्रेरणा दी, उसके कारण ही बिहार का काम आगे बढा, यह 
हमने अपनी आखो से देखा। एक दिन बिहार मे हमे एक लाख एकड जमीन मिली 
थी । वह बुद्ध-जयती का दिन था । एक दिन हमने सकलप किया था कि गया जिले _ 
मे एक लाख एकड जमीन हासिल करेगे। वह प्रेरणा बोधगया मे हुई, जो बृद्ध 
भगवान्‌ का स्थान है। उसी प्रेरणा की स्मृति मे समन्‍्वय-श्राश्नस का छोटा-सा, 
प्रयत्न भी शुरू किया । हम आशा करते हे कि हिंदुस्तान के लोग इस स्मृति से 
प्रभावित होकर भूदान के काम मे पूरी तरह से जोर लगायेगे | यह प्रेरणा काम 
कर रही है, उसका अनुभव हृदय मे प्राप्त कर लेना है। वह प्राप्त करके काम 
करना है । 
दूस री घटना इस आदोलन मे हुई है, वह हमारे लिए बहुत ही आशादायक है, 
और वह है---व्यापक परिमाण मे ग्रामदान, जो उडीसा में हुआ, जिससे जमीन 
की मालकियत की जड़े हिल गई और ग्रामराज्य किस तरह बनाया जा सकता 
है, यह सोचने के लिए सामग्री मिली श्र ग्रामराज्य की कल्पना करने के लिए 
कुछ चितन भी इस साल हुआ्ा। एक भाई ने हमे पत्र लिखा कि अवतक श्रापके 
इस आदोलन की तरफ कुछ शका की दृष्टि से देखते थे, पर जबसे व्यापक परि- 
माण से ग्रामदान शुरू हुआ, तवसे विश्वास हो गया कि यह आरादोलन क्रातिकारी 
है । उडीसा के वाद हमने आश्न मे प्रवेश किया, जहा बहुत-से ,हमारे कम्यूनिस्ट 
भाई काम करते हैं। हमे कहने मे खुशी होती है कि बहुत-से हमारे कम्यूनिस्ट 
भाई इसमे काम करने के लिए तैयार हुए। कुछ लोग इसमे भय देखते है । हम 
इसमे कोई भय नही देखते हे, क्योकि हमारे मत से प्रात्मविश्वास है। जिसके मत 
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में आत्मविद्वास नही होता है, उसे भय मालूम होता है। परन्तु हम इससे बहुत 
ही उत्साहित होते हे कि वे भाई हमारे साथ आये । हम उनका स्वागत करते है । 
ग्रामदान में एक नया विचार ही खल गया है। सिर्फ भारत के सामने ही नही, 
वल्कि दुनिया के सामने भी एक मार्ग खुल गया है। यह दूसरी घटना है, जो बहुत 
“ही आद्याजजक है। « 

तीसरी बात यह है कि हमारे हाथ मे वितरण की क॒जी आई है। कुछ लोग पूछते 
है कि झापने बहुत जमीन हासिल की, लेकिन उसका वितरण नहीं किया । हम 
कहते हे कि जमीन प्राप्त करने की कूजी हमे एकदम हासिल नही हुई है, वह धीरे-धीरे 
हमारे हाथ मे आई है। उसी तरह जमीन के बटवारे की कुजी पहले हासिल नही 
थी, भ्रव हासिल हुई है । हमने कहा था कि हिन्दुस्तान की कूल जमीन का वटवारा 
एक दिन मे करना है और वह एक दिन लाने के लिए हमे कोणिश करनी है। कुल 
गावो का बटवारा एक ही दिन मे हो सकता है। जैसे हम सुनते हैं और अनुभव भी 
होता है कि एक ही दिन मे कई प्रातो मे वारिश होती है और कुल जमीन पर हो 
जाती है। वारिश एक-एक गाव की जमीन भिगोकर आगे नही बढती, वह एकदम 
कुल जमीन पर वरसती है। इससे बेहतर उपमा सूर्यनारायण की है । उसके उदय से 
एक ही समय सारे घरो मे प्रकाश होता है। यह तो कुदरत की उपसा हुईं। लेकित 
मानव-समाज में भी हम ऐसी उपमा हस देखते हे । एक ही दिन मे हर धर मे दीवाली 
मनाई जाती है। सभी घरो मे दोपक जलते है । लोगो मे इसकी भावना पैदा हुई 
है शोर वह जिस तरह लोगो को मालूम हो गई है, उसी तरह से एक दिन में कुल 
जमीन का वटवारा होना चाहिए, हो रहा है और होगा | इसका प्रयोग करने की 
हिम्मत कुड भाइयो ने की हे। विहार में एक ही दिन में सौ-दोसौ गावो की जमीन 
का वटवारा किया गया और उसमे हमारे भाई सफल हुए। किस तरह वह किया, 
यह वर्णन करने का यह समय नही है। इससे लोगो को विज्वास हो गया कि एक 
ही दिन मे कूल गावो की जमीन का बटवारा हो सकता है। यह असभव नही है। 
उसीका प्रयोग उडीसा मे हुआ। वहा सात-आठ-सी ग्रामदान हुए। उसमे से चार-सौ 
आमो से जमीन बटी । दान की प्राप्ति मे जितनी मेहनत लगती है, उससे ज्यादा 
मेहनत बाटने मे है। लेकिन लोकशक्ति से यह कार्य हो सकता है, यह सिद्ध हुआ । 
इसलिए मेने यह कहा कि यह कुजी हमारे हाथ मे आई | 

. भूदान की एक बडी खूबी यह है कि इसमे अखिल भारतीय नेतृत्व नही बनता, 

क्योकि भूदान-आदोलन पैदल चलता है। इन दिनो कितने ही अखिल भारतीय नेता 
हुए। लेकिन बुद्ध भगवान्‌ श्रखिल भारतीय नेता नही वन सके । केवल पाली भ पा 
में वह बोलते थे और प्रयाग से लेकर गया तक घूमे । परन्तु उनका विचार विव्व- 
व्यापक होने लायक धा। वह इसलिए फैला कि इस विचार के लायक उनका 
जीवन था। शिवाजी अखिल भारतीय नेता नही वन सके । सतत प्रयत्न करने के 
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वावजूद देग का छाटा-सा हिस्सा उनके हाथ में आया। जनक्राति का जो कार्य 
होता है, वह एक स्थान में घनतता है और हवा के जरिये दुनिया में जाता है। इस 
प्रादोलन की यह सूवी हमारे लिए बहुत मददगार है। पजाव के लोगों को पूरा 
विश्वास ही गया है कि वाबा चद दिनो में हमारे प्रान्त में नहीं आनेवाला है। 
अगर बाबा रेलगाडी से जाता तो एक महीने मे पहुचता, परन्तु में पैदल यात्रा करता 
हू पु इसलिए नेतृत्व स्थानिक ही होता है; वल्कि यह कहना चाहिए कि स्थानिक 
न ॥८..०३४४ है, स्थानिक सेवकत्व बनता है, क्योकि हम सेवक वनकर लोगों 
के पास पहुचंगे, तभी जमीन मिलेगी । नेता के नाते पहुंचेंगे तो जमीन नही मिलेगी । 
आज ही रुवह हम कहते थे कि हमारी ताकत इसीमे है कि हम श्रपने स्वामी के 
सेवक हूँ । पुलसीदासजी ,रघुनाथजी को जगाने के लिए क्‍या करते थे ? वह 
गाते थे, “जागिये रघुनाथ कूवर” । इसी तरह तमिल-भक्‍त भी गाते है । वे जगाने 
के लिए गायन गाते है, भजन गाते है । इस तरह प्रभु को जगाना है। लोक-हृदय 
में जो प्रभु विराजमान है, उन्हे थयाने के लिए हम भक्त होकर जाते हैँ तभी वह 
जागते है । 

परतु इस सील जो कुछ हुआ, वह यह है कि व्यक्ति के सेवकत्व के बदले यण- 
सेवकत्व हो सकता है। श्राप लोग जानते हूँ कि इन दिनो रशिया मे एक खोज हुई 
है। रशिया का जो उपकारकर्ता माना जाता था, वह उपकारकर्ता नही है, यह 
खोज हुईं है। जिसके स्तुर्ति-स्तोभ से इतिहास के पन्ने भरे थे, उस इतिहास के 
चदलने भी धात हुई | दुनिया के इतिहास मे इतना वडा भारी सशोधन पहला ही 
है। हमने भ्रसवार में पढ़ा था कि कुछ दिनो तक रशिया मे इतिहास नही सिखाया 
जायगा, नया इतिहास सशोधनपूवंक लिखा जायगा शोर उसके बाद वह पढाया 
जायगा। याने 'मघेसाहवा' का रूपातर 'तबर्रा' मे हो गया। इस्लाम के दो पत 
हो गये, एक सुतल्ती भर दूसरा शीया | वहा कुछ खलीफा हो गये । उनकी स्वुति 
करना धर्म मानते है, वे मधेसाहवा हैं और जो निंदा करना धर्म समभते हे, वे तवर्रा 
है । यह स्तुति और निंदा करने का दिन एक ही आता है| एक ही दिन, एक ही 
जगह पर, अगर वह चलेगा, तव तो भगडे और मारामारी होगी । इसलिए रशिया 
में अवतक मधेसाहवा चलता था, झव तवर्रा चलेगा, ऐसा हमने कहा, याने एक 
नई खोज हुई तालीम मे स्टालिन की स्तुत्ति का विशेष महत्व नही। वह व्यक्ति- 
गत विषय है। परन्तु वहा एक नई बात सुझी है, वह विशेष है। कहते है, अब 
कलेक्टिव लीडरशिप चलेगी--व्यक्ति-विशेष का नेतृत्व नही, गणनेतृत्व चलेगा । 
यह एक नया विचार रशिया मे निकला । उसी तरह भूदान मे गण-सेवकत्व की 
दोघ हुई । 

एक और भी उत्तम अनुभव आया । हमे भूमिदान तो मिलता था, पर लोग 
कहते थे कि सपत्तिदान मिलेगा या नही ? जब सपत्ति मिली, तव इन लोगो का 
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सदेह मिटा । पहले तो भूदान के बारे मे भी ऐसा ही सदेह उनके मन में था। सदेही 
मनुष्य के लिए एक सदेह जहा समाप्त हुआ कि वहा दूसरा शुरू होता है, यही 
कार्यक्रम होता है। पैगम्वर ने ऐसा लिखा कि सदेह करनेवाले लोगो को अगर स्वरगें 
में ढकेला जायगा तो भी वे संदेह करेंगे कि यह स्वयं है या नक॑ इसलिए सदेह 
होता है कि जमीन तो मिली, पर संपत्ति मिलेगी या नही ? और सपत्तिदान 
मिलेगा तो भी वह सत्तत कैसे चलेगा ? पर इसका अतुभव इस साल बहुत श्राया। 
भ्रभी जयप्रकाशजी की बिहार मे जो सभाए हुई, उनमे हजारो सपत्तिदान-पत्र 
मिले। इसका अर्थ यह नही है कि किसी एक दिन का या किसी विशेष स्थान का 
वह काम था । पहले से ही तैयारी थी। फिर भी हजा रो दानपत्र प्राप्त करना छोटी 
बात नही है। कार्यकर्ता जुठे होगे, गाव-गाव घूमे होगे। यही श्रनुभव उड़ीसा के 
छोटे-छोटे गावो मे आया। आज काफी तादाद में वहा सपत्तिदान-पन्र मिल रहे है। 
इसका भावार्थ यह है कि श्रभी लोक-हृदय इसके लिए तैयार नही हुआ है कि कोई 
आते है तो उसे दान की दीक्षा देते जाय । 

कुछ लोग कहते है कि इन दिनो लोगो का नेतिक स्तर गिरने लगा है। इसी 
तरह का भाव कल राजाजी के व्याख्यान मे था। हम कहना चाहते हैँ कि वह ऊपर- 
ऊपर का भास है। समाज की रचना ही गलत है, इसलिए पैसे का महत्व वदा है 
झोर-पेसे वी कोई स्थिर कीमत नही है। श्राज सव लोग देख रहे है कि पैसा आज 
एक कीमत बोलता है, कल दूसरी कीमत बोलता है। इसलिए हमे लगता है कि 
लोगो का स्तर नीचे नही गिरा है। आज हजार हुपये मिले तो मनुष्य को लगता 
है कि यह बस है। लेकिन कल जब उसे मालूम होता है कि उस हजार रुपये की 
कीमत पाचसो रुपये हुई तो उसे लगता है कि इनने हजार रुपये नाकाफी हें। 
लोभ-चृत्ति मनुष्य मे होती है, इस वास्ते कितना भी पैसा आया तो भी समाघान 
नही होता। हमएरे एक भाई थे। उन्होने हमसे कहा था कि हमको दस हजार रुपये 
मिल जायगे, तब हम जन-सेवा करेगे। हमने कहा कि यह तुम्हारा भ्रम है, पर 
देखिए, दो-चार साल बाद उसके पास दस-वारह हजार रुपये हो गये। हमने 
पूछा कि सार्वजनिक सेवा के लिए कब आते हो तो उसने कहा कि इन दस-नारह 
हजार रुपयो की कीमत कम हुई है, इसलिए अव पचास हजौर रुपये कमाने होगे । 
हमे तो यह विनोद मालूम हुआ, लेकिन हम कबूल करते हे फ्ि इसमे तथ्य भी है । 
साराश, श्रम के बदले पेसे को महत्व दिया गया, यही गलत काम हुआा। पैसे की 
कीमत अस्थिर हो गई है, यह दूसरी गलती है । इस वास्ते लोक-मानस मे पैसे की 
तृष्णा बढ़ी, इसमें दोष उनका उतना नहीं, जितना कि गलत समाज-रचना का है। 
जैसे पत्तागोभी मे अनेक स्तर होते हे सौर ऊपर के छिलके पर हुवा का परिणाम 
होता है, तो कभी-कभी वह हिस्सा सडा हुम्रा होता है और क्योकि ऊपर का पत्ता 
सडा होता है तो मालूम नही होता कि श्रदर अ्रच्छा है या नहीं। जब ऊपर के पत्ते 
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को हम हटाते है, तव मालूम होता है कि भ्रदर स्वच्छ, शुद्ध, निर्मल पत्ते हैं । उसी 
तरह मनुष्य के चित्त की स्थिति होती है। कभी-कभी खराब हवा के कारण मनुष्य 
के मन का ऊपरी हिस्सा खराब हो जाता है, लेकिन उसपर से कोई अन्दाज लगा- 
येंगा कि यह मन सडा है तो अदाज गलत होगा। ऊपर का हिस्सा हटा दिया तो 
अंदर स्वच्छ-सुन्दर मन है। हम कहना चाहते हे कि श्रव भी लोकमानस दान के 
लिए तेयार है--प्रस्तृत हे । 
हमसे जब पूछा जाता है, तव हम कहते हे कि यह सत्ययुग है, क्ृतयुग का 
आरम्भ है। वम्बई से नौसौ मील पैदल चलकर जवान लडके यहा झ्ाये। उनमे 
एक चोदह साल का लडका है। रोज अरठारह मील चलने का औसत था । कभी- 
कभी पचीस मील भी वे चले हे । आप लोग जानते हे कि बबई के लडको को तितिक्षा 
की तालीम तो नही मिलती है, लेकिन वे मजे मे आये। सपत्तिदान और भूदान 
का विचार कया है, यह समभाते वे चले आये । भ्रव बावा जाता है और उसे जमीन 
मिलती है तो मान लीजिये कि यह बाबा का प्रभाव है। परतु जब बच्चे आते है 
तो उनका क्या प्रभाव पडा होगा ? उनके क्या व्याख्यान होते है ? पैदल चलते हें, 
इसलिए उनका आदर होता है, यह हम सम+ सकते हे, क्योकि वच्चों का लाड 
तो लोग हमेशा किया करते हे, परन्तु उनको सिर्फ खाना नही मिला, उसके अलावा 
७४० एकड का दान भी मिला। तीन भाषा के प्रातो मे उन्हे चलना पडा । हम सम- 
भते हे कि यह बुद्धदेव की प्रेरणा है। वे बहुत खुश हुए होगे कि ऐसे बच्चे करुणा 
का कार्य कर रहे हैं । इसलिए हमने कहा कि यह कृतयुग आया है। शास्त्रकार तो 
युगो की ऐसी व्याख्या करते हे कि मनुष्य जब सोता है, तब कलियुग में रहता है, 
बिस्तर छोडता है, तब द्वापरयुग मे आता है, उठ खडा होता है, तो त्रेतायुग' मे 
रामजी के साथ होता है। भाप ही देखिये, यह कृतयुग है या कलियुग । इस वास्ते यह 
बात गलत है कि लोगो का नेतिक स्तर नीचे जा रहा है, बल्कि हमे तो यह भास 
होता है कि लोगो का उत्थान बहुत शी ध्रता से हो रहा है और उनका स्तर ऊचा उठ 
रहा है। हमारी जिस सभा मे स्कूल-कालेज के लडके होते हे, वह सभा श्रत्यन्त शात 
रहती है। लोग हमसे कहते रहते हे कि आजकल के विद्यार्थी उद्धत और उद्ृण्ड बन 
गये हें। अ्रग्नेजी मे एक श्रलकार है, जिसे 'ट्रासफर्ड एपिथेठ' कहते है---जो विशे- 
षण एक के लिए लागू होना चाहिए, उसे दूसरे के लिए लागू करते हे। तालीम की 
पद्धति अत्यन्त रही है, उसको जो गाली देनी चाहिए, वह नाहक लडको को देते 
हैं। हमे तो आश्चयें होता है कि इतनी रद्दी तालीम के बावजूद लडके इतने 
शात कंसे रहते हे। हमे यही उत्तर मिलता है कि ईइवर की कृपा है और ईश्वर 
भारत से कुछ काम लेना चाहता है। पाच साल का हमारा अनुभव है। हम देखते 
है कि हिंदुस्तान मे ईश्वर की प्रेरणा काम कर रही है। में यह सब उस संदर्भ मे 
कह रहा था कि लोग सपत्ति देने को राजी है। आज की ही बात है। एक भाई 
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कुछ पैसे दान में दे रहे थे। उनको समझाया गया कि सपत्तिदान का तरीका अलग 
है। यह फड इकट्ठा करने की बात नही है। तो सपत्तिदान का तरीका बहुत ही 
बेहतर है', ऐसा उन भाई ने कहा और सपत्तिदान मान्य किया। भाइयो, पिछले 
साल का अ्रच्छा अनुभव है कि सपत्तिदान का काम बढ रहा हे । 

पिछले साल का एक और अनभव है। उसमे भी एक ताकत भरी है। मध्य- 
प्रदेश मे एक झादाता सम्मेलन किया गया। जिन्हे जमीन मिली है, थे छोटे-छोटे 
लोग हूँ । कार्यकर्ताशो ने श्राश्ा की थी सौ-सवासौ लोग आायेगे, लेकिन कुछ जिलो 
में से पाचसौ लोग थाये थे । उन्होंने बाते समझ ली और हमे भी कुद्ध देना चाहिए, 
ऐसा तय किया। हर साल की जो फ्सल भ्रायेगी, उसमे से एक हिस्सा देने का तय 
किया। बहुत लोग पूछते है कि इस ग्रादोलन में भूमिहीनों के हृदय-परिवतेन की 
और उनके उत्थान की वया योजना है। इस अ्रनुभव से उन लोगो को अ्व अच्छा 
उत्तर भिलेगा। 

हमने एक नई बात की है। हमने व्यापारियों का आवाहन किया है। हम 
समभते है कि इसका भी अ्रच्छा अनुभव आयेगा । हमसे कहा गया है कि उसका 
भ्रसर व्यापारियों पर श्रच्छा हो रहा है। व्यापारियो को हिंदुस्तान मे एक घामिक 
स्थान दिया गया है। सत्य, प्रेम आदि गुणो का सारी दुनिया मे गौरव का स्थान है। 
इन गुणों की सब धर्मों मे कीमत होती है। परन्तु व्यापार को भी एक स्वतन्त्र धर्म 
माना गया, यह वात्त हिंदुस्तान में ही हुई है। दुनिया के लोग व्यापार को व्याव- 
हारिक काम मानते है । पर हिंदुस्तान में चातृवंण्य की योजना मे व्यापार को देश्य 
का शक स्वतस्न धर्म माना गया । वष्य को मोक्ष का उत्तना ही श्रधिकार है, जितना 
वदाध्ययनज्ञील ब्राह्मण को । यह हिंदुस्तान की विवेषता है। व्यापार भी करो शौर 
मोक्ष भी पाञ्नो, यह अजीव वात है। दूसरे देशो में यह कहा गया कि सुई के छेद से 
ऊट चला जा सकता है, परन्तु औमान्‌ को मोक्ष नही मिलेगा। लेकिन हिंदुस्तान 
के दयाल घास्व की योजना मे व्यापारी को मोक्ष-मार्ग खुला कर दिया ग्रया, 
कुछ शर्त के साथ। हमने व्यापारियों से निवेदन किया कि यह जो भार श्रापपर 
जाला गया है, बह थ्राप उठाटयेगा और हमें सुनाया गया है कि उसका असर व्यापा- 
रियो पर हुआ है। हम कोई भविष्यवादी नही हु, न भविप्यवाद पर हमारी ऋद्धा 
रे दे हे हमारे मन में कोई संदेह नही हैँ कि भारत में एक न॑तिक नाति होने जा 
ग्ह्ाह्ु। 

गपेसाल में हातिया भी हई और वे काफी गभीर है। इधर इतना नैतिक 
उत्वान फा भन भव और उघर इतनी नैतिक हानि का अनुभव, यहू उस तमाना 
दे यह है परमेव्यर की लीवा ! इसका भी समाधान है। छेद लोग वहते है कि 
एक झोर लोग जमी स देते है शोर दूसरी झोर वे ही बेरहमी से चेदसलिया बरतें 


है एसजिए ये परले है कि जोग घवा को टप रहे है, वे दान करने का टोग फरते 
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हैं और उनकी असलियत प्रकट होती है तब, जबकि वे बेदखलिया करते हे । हम 
कहते हें कि हम इससे उलटा समभते हे। हम कबूल करते है कि लोग दान भी 
देते हे और उधर वेदखल भी करते हे । लेकिन हम समभते-हे कि वह जो वेदखली 
का काम है, वह असलियत नही है, वह उनका ढोग है और बावा को जो दान देते 
है, वह उनकी असलियत है । इसलिए कि उनकी दान की प्रवृत्ति उनकी आत्मा 
का गुण है और जो बेदखलिया करते है, वह परिस्थिति का परिणाम है। सरकार 
कानून नही बना रही है, लेकिन कानून बनेगा, ऐसा चार साल से चले रहा है। वे 
लोग वेचारे भयभीत हे । सभालना चाहते हे, इसलिए सभाल लेते हे। लोभ तो 
मनुष्य मे है ही, परन्तु उसके साथ भय भी है। इसलिए परिणामस्वरूप परिस्थि- 
तिजन्य दोष हो रहा है । लोगो का वह जो बुरा रूप प्रकट हो रहा है, वह असलि- 
यत नही है। वाहर की हवा के कारण ऊपर का वह अस्तर सड गया है । बावा को 
यह कुशलता सधी है कि ऊपर का छिलका हटाता है और अ्रदर ही देखा है। 
ऊपर का हिस्सा सडा हुआ न हो तो भी हटाता है। बावा ने कहा है कि पत्तागोभी 
काटने का नियम ही यह है कि ऊपर का छिलका निकाल देना चाहिए | इस वास्ते 
हम अपने अनुभव से कह रहे हे कि लोगो की श्रसलियत दान मे प्रकट होती है । 
फिर भी ऊपर का छिलका सड गया, यह इष्ट तो नही है। उसके सडने से अदर 
कुछ परिणाम होता है, इस वास्ते ऊपर का छिलका अच्छा रहें, ऐसी ही कोशिश 
करनी चाहिए। उस हिसाब से इन हानियो का जिक्रकरता हू । परन्तु हम निराश 
नही है । 

मदलार प्रात के कारण कई जगह हिसा के प्रकार हुए । उसका बहुत दु ख 
हमको है और हमने माना है कि यह भूदान-यज्ञ की हार है। हमारा ध्यान इस 
तरफ गया है । विशेष परिश्रम शहरी पर हमने नही किया, यही इसका कारण है। 
हम यह कह देना चाहते हे, इसके पहले भी केहा है कि भाषावार प्रात बनाने मे 
कोई गलती नही है, बल्कि हम यह मानते हे कि लोगो की भाषा मे राज्य नही 
होगा तो स्वराज्य के कोई मानी नही है। लोगो की जो भाषा है, वह हाईकोर्ट 
का न्यायाधीश नही जानता है, तो वह न्यायाधीश बनने के लायक नही है। किसान 
जो बात करता है, वह उसे समझनी चाहिए और उसीकी भाषा में जवाब देना 
चाहिए और उसका बयान तर्जुमा करके नही, वेसा ही सुनना चाहिए, उसका 
फैसला भी उसी भाषा मे देना चाहिए । तालीम भी लोगो की भाषा मे देनी चाहिए। 
यह जनता का अधिकार है भर यही स्वराज्य का अर्थ है। इसलिए हम उसमे कोई 
गलती नही मानते हे, वल्कि भाषावार प्रात की रचना की माग करनेवाले को 
'तू सकुचित है, तू सकुचित है,” यह कहकर सकुचित बनाया गया है। यह तो 
उपनिषद्‌ का सिद्धात है--अगर हम सामनेवाले को कहते है कि 'तू पापी है, तू 
पापी है, तो वह पापी ही बनता है । समभने की जरूरत है कि भाषावार प्रात- 
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रचना की भाग सज्जनो की तरफ से ही हुई है, दुर्जनो की तरफ से नही । इसलिए 
इसमे गलती नही है । परन्तु उनपर सकुचितता का आरोप किया, उससे वे सकुचित 
बने, और कुछ लोग पहले से सकुलित होगे भी । परिणामस्वरूप काफी हिंसा हुई, 
जो बडी दु खद घटना है। 
झब यह गभी रता से सोचने लायक विपय है। यह क्यो हुआ ” इसलिए कि 
हमने गलत मनुष्यों का गौरव आजतक किया। १९४२ के आदोलन मे जनता की 
तरफ से कई प्रकार के हिंसा के काम किये गए--रेलवे की लाइन आदि उखाडना । ये 
जोसारी चीजे भाषावार प्रात-रचना के आदोलन मे हुई, वे सारी १९४२ मे हो चुकी 
भी और उनका गौरव भी हुआ था, क्योकि अच्छे काम के लिए वे बाते हुई थी | सन्‌ 
४२ मे ऐसा माना गया था कि वह अच्छा काम था, इसलिए हिसा हुई। भ्रव अच्छे 
काम के लिए अगर हिंसा मजूर है, ऐसा माना गया तो इस काम के लिए हिसा 
की, तो क्या गलती है ? भ्राज जनता के मन में इस विषय मे सफाई नही है। अगर 
यह सफाई होती और इसका स्पष्ट ज्ञान होता कि हमे स्वराज्य अहिसा की शक्ति 
से हासिल हुआ है, तो श्राज जो दा दिखाई देती है, वह नही दिखाई देती । हम 
देखते हें कि एक ही शख्स के घर मे एक फोटो महात्मा गाधी का होता है और 
उसके नजदीक सुभाष बोस का होता है । हम भी सुभाष बोस के अनेक गुणों का, 
उनकी सेवा का और देशभक्ति का गौरव करते हें, लेकिन वह जो चित्र लगा रहता 
है, वह ग्रूण-गौरव के लिए नहीं होता । वह इस विव्वास से होता है कि हमे जो 
स्वराज्य मिला, उसमे कुछ गुण हूँ महात्मा गाधी की अहिसा का, और कुछ गुण 
है हिसा का, याने जैसे हाइड्रोजन और आक्सीजन मिलकर पानी बनता है, वैसे 
इधर से अरहिसक लोगो ने शत्रु को सताया और उधर से दूसरो ने हिसा से सताया, 
तब जो परिणाम आया, वह स्वराज्य है याने हमने अहिसा को शत्रु पर हमला 
करने का एक तरीका माना और हिसा को उसीका दूमरा तरीका माना । हमको 
आज दुनिया मे इस मासले मे दो मनस्थितियो का मुकावला करना है । एक विचार 
यह है कि लोगो का, खास करके यूरोप-अमरीका के लोगो का---यह मानस-शास्त्र 
का निदान है--हिंसा पर से विश्वास उठ गया है। उनका नाम इसलिए लिया, 
व्योकि उनका हिसा पर बहुत विश्वास था और क्योकि हिसा ने अतिहिंसा का 
रूप लिया और वह काम नही करती है, नुकसान ही करती है, ऐसा दीखता है । 
इसलिए उनका हिंसा पर से विश्वास उठ गया, परन्तु अहिसा पर विश्वास बैठा 
नही । चित्त की यह वीच की हालत बहुत भयानक है। उस हालत मे वे लोग आज 
है और उनका मन केवल डावाडोल है। उनसे कोई भी कदम निरचयपूर्वंक नही 
उठाया जायगा, चितनपूर्वक कोई काम नही होगा । नसीव से जो होगा, वह होगा। 
अगर हिसा पर उनका विश्वास होता तो सुनिष्चितत कदम उठाते, अहिसा पर 
पूर्ण विश्वास होता तो भी वे निश्चित कदम उठा सकते। परन्तु अ्रहिसा पर 


| 
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विश्वास बैठा नही और हिंसा पर से विश्वास उठ गया, इसलिए बीच की हालत 
हे निश्चित कदम उठाया नही जाता । यह समस्या श्राज दुनिया के सामने उपस्थित 
| 

दुनिया के सामने एक दूसरी समस्या है और वह हिंदुस्तान मे भी मौजूद है। 
वह यह कि हिंदुस्तान जैसे देश की बडी हिसा पर* श्रद्धा नही रही, क्योकि बडी 
हिसा के साधन आज उसके पास नही है भौर उन्हे वह जल्दी हासिल कर सकेगा, 
ऐसा लक्षण भी नही है। छोटी हिंसा पर यहा के लोगो का विश्वास है, यह एक 
बडी विचित्र बात है। छोटी हिसा यशस्वी नही होती थी, इस वास्ते बडी हिंसा 
के प्रयोग हुए, लेकिन हिंदुस्तान के लोगो मे छोटी हिसा पर श्रद्धा बैठ गई। 
स्वाभाविक ही जो लोगो की स्थिति है, उसका प्रतिविब सरकार मे है । आपने देखा 
कि गोलिया जगह-जगह चली। सिर्फ इस भाषावार प्रांत-रचना की बात नही 
करता हू, इन पाच साल में कई मौको पर गोलिया चली । कही कारणो की तलाश 
हुई और कही नही हुई । कही वह जाय का सावित हुई और कही नाजायज | इस 
जायज-ताजायज मे हम पडना नही चाहते हे। उसका कोटंवाले अपने तरीके से 
फंसला देते है। परन्तु हमको यह झाभास हुआ । हम किसीपर श्रन्याय नही करना 
चाहते है । गोलिया आसानी से चली, याने लोगो की तरफ से जैसे हिंसा हुई, 
वेसे फौरन दूसरी वाजू से हिंसा की तैयारी हुईं। दोनों तरफ से छोटी हिसा पर 
विश्वास है। यह देश के लिए बडी दुख की घटना है और एक समस्या है। 
इसका एक ही श्रर्थ हो सकता है कि हमे अहिसा की शक्ति और सत्याग्रह की 
शक्ति खडी करनी होगी । सत्याग्रह शंब्द गभीर है, दस-बारह साल से हम इस 
पर चितन कर रहे है, कई विचार सुभते हे। हम जानते हे और मनाते हे कि 
सत्याग्रह से बढ़कर दुनिया के लिए मुक्तिदायक कोई शस्त्र नही है, परन्तु आज 
सत्याग्रह भी एक धमकी का रूप बन गया है। यह कोई रचनात्मक शक्ति का रूप 
नही है, यह गभीर विषय है। हम चाहते है कि इसकी छानवीन हमको अक्सर 
करनी चाहिए। यह गभीर विषय थोडें मे नहीं कहा जायगा। 

हम यह भी कहना चाहते हैं कि गाधीजी के जमाने में जो सत्याग्रह हुए, 
उनको अगर हम झादर्श मानेंगे तो गलती करेंगे, क्योकि स्वराज्य-प्राप्ति के वाद 
जहा लोकझ्ाही है, वहा जो सत्याग्रह होता है, वह श्रधिक शक्तिशाली, अ्रधिक 
विधायक होना चाहिए। इसलिए बापू ने बहत दफा कहा था कि सत्याग्रह का शास्त्र 
हम लिख नही सकते, वह धीरे-घीरे विकसित हो रहा है। उस शास्न्र का हमे 
विकास करना होगा। उसका विकास करने के वजाय हमने उस शास्त्र को ४३३ 
के जमाने मे जिस तरह चलाया, उससे नीचे के स्तर पर गिराया। भाघीजी के 
समय का कुल कास, स्वराज्य-प्राप्ति का, निगेटिव था। आज हमे जो काम करता 
है, वह वैसा नही है । आज हमे अपने देशवासियों के जीवन का ही रूपातर करना 
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हे। वाप्‌ हमेशा भाषा बोलते थे--एंड और मेड” की हम बहँ- भाषा ब्रही बोल 
सकते । वह अग्रेजो को 'क्विट इडिया' कह सकते थे। हमे' ्यस्प्फिती को जमीन 
के मालिक को, सपत्ति के मालिक को “'क्विट इडिया' नहीं कह सकते । हम 
सवको यही रहना है, इस वास्ते कोई 'क्विट' नही करेगा। इस वास्ते हम सबको 
एक साथ रहने की युक्ति साधनी चाहिए। ऐसी स्थिति मे जो सत्याग्रह होगा, 
उसमे सत्याग्रह का गृण-युक्‍त स्वरूप प्रकट होना चाहिए, लेकिन वह प्रकट नही 
हुआ, बल्कि हुआ यह कि बापू के जमाने मे जो सत्याग्रह हुए, उनके स्तर से ऊपर 
उठने के बदले हम नीचे गिर गये। उसकी आज प्रतिक्रिया यह हुई है कि कुछ लोग 
बोलने लगे हे कि लोकशाही मे सत्याग्रह का स्थाव नही है। यह भजीव बात है कि 
लोकशाही मे लदकर का स्थान तो है, पर सत्याग्रह का स्थान नही है। यह भी 
बिल्कुल गलत विचार है, यद्यपि बहुत बडे-बडे यह विचार घारण करते है । इस 
हालत में हमपर वडी जिम्मेदारी है। हमे सत्याग्रह को और उसके शास्त्र को विक- 
सित करना होगा | ही 

अब में कुछ अपने खूद के काम के बारे मे कहना चाहूगा । मेने कहा कि इस 
वक्‍त हमे नम्रता की वहुत जरूरत है। अव में विल्कूल दक्षिणापथ्र मे आ पहुचा । 
इसके आगे अव दक्षिण देश नही रहा । भारत का आखिरो हिस्सा यही है। हमे 
काम की यही पर परिसमाप्ति महसूस हो रही है ! हम चाहते हे कि इस आरादोलन 
का पुरा तेज यहा प्रकट हो । हम कुछ श्रद्धा रखकर यहा अ्ाये हैं । वेसी श्रद्धा से 
ही हम हर जगह जाते हे । पर यहा विद्येप श्रद्धा से आये हे, यह कबूल करना 
चाहिए। वह इसलिए कि हमारे मन मे प्राचीन ग्रथो के बारे मे कुछ प्रेम है । यह 
नही कि उनमे कुछ गलत बाते हो, तो भी उन्हे हम शिरोवार्य समझेगे । परन्तु हमारे 
मन पर उनमे जो अच्छी बाते है, उनका बहुत असर होता है । ऐसे ग्रथो मे भागवत 
ग्रथ है। इसमे लिखा है कि जब कभी ऐसी स्थिति आयगी कि सारी दुनिया से भक्ति 
हट जायगी, तब भी द्रविड देश मे भक्ति कायम रहेगी । हम नही जानते कि इस तरह 
अनुमान करने-को उनके पास क्या आधार था। पर कुछ था जरूर, यह मानकर 
हमने यह श्रद्धा रखी । यहा हम देखते हे कि गाव-गाव मे एक बडा मदिर होता है, 
उसके इद्दे-गिर्द गाव होता है और छोटे गाव का मन्दिर उत्तर हिन्दुस्तान के बडे 
गाव के मन्दिर की वरावरी करेगा । यहा के बडे कवि भारती य्यार ने उल्लेख किया 
है कि यहा के लोग, सुपुत्र बते, इस वास्ते यह मन्दिर होते हे भौर माताए, अपने 
पुत्र अच्छे निकले, इस वास्ते यह तपस्या करती हे । 

हमने इस श्रद्धा से यहा कदम रखा है और उत्तर हिन्दुस्तान मे जो कुछ 
पृण्य-सभ्रह हुआ है, वहुसब लेकर हम यहा आये है । इस वास्ते यहा के कूल 
लोगो का सहयोग हमे हासिल करना है। हमारी परमेश्वर से ऐसी प्रार्थना है कि 
हमारी सवकी शुद्धि ऐसी हो कि हमारी आवाज सबको भधुर मालूम हो और 
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'इसलिए यहा कितना रहना चाहिए, इसकी मर्यादा हमने यहा रखी है। हम चाहते 
जरूर हे कि कम-से-कम समर मे काम हो, परन्तु हम यह भी चाहते है कि काम व्यापक 
हो, याने हम चाहते हे कि भूदान के साथ रचनात्मक काम सहज जोड सकते है, 
'तो जोडे । गाव-गाव खादी ओर ग्रामोद्योग चले । ग्राम-स्वावलबन के लिए तैयारी 
करने का ग्रामोदय का कार्य भी यहा हो भर जातिभेद निरसन हो। तीसरी बात 
हम चाहते है कि सर्वत्र नई तालीम का विचार लोग समझे। कम-से-कम ये तीन चीजे 
'भूदान के साथ जोडना चाहते हे। इसलिए सिर्फ भूदान-कार्यकर्ताओ को नही, बल्कि 
जितने रचनात्मक कार्य करनेवाले हूँ, उन सब कार्यकर्ताओं की मदद चाहते है 
और उन्हे मदद देना चाहते है । इसके लिए ग्रधिक गृद्धि की जरूरत हम महसूत्त 
करते है । इस वास्ते हमने सोचा है कि १ जून से तीन दिन तक उपवास करे, याने 
पूरे तीन दिन, बहत्तर घटे । १ तारीख को आठ बजे खायेगे और ४ तारीख को फिर 
आठ बजे खायेगे। यह केवल प्रयोग करने के वास्ते, चित्तशुद्धि के वास्ते और कुछ 
चिंतन हो सके, इस आशा से और प्रार्थना के लिए हम करना चाहते हें। 

१६५७ में यह काम किस तरह समाप्त होगा, यह जानने की एक बहुत तीन्न 
इच्छा लोगो के मन में रहती है। उस वासना को हमने खुद बढावा दिया हैं। इस 
वास्‍्ते उसकी पूरी जिम्मेदारी हम खुद उठाते हे । बहुतों ने इस बारे में हमे साव- 
वान किया था । एम एन राय ने लिखा था कि एक मुद्दत रखना और साथ-साथ 
यह भी कहना कि हृदय-परिवर्तन से काम करना है, परस्पर-विरोधी हैं । कुछ लोगो 
ने हमे यह भी कहा है कि इसमे गलत तरीके अख्तियार किये जा सकते हे और 
जल्दबाजी की भावना में हिसा भी हो सकती है । एक श्राक्षेप यह भी है कि इसमे 
सकाम वृत्ति होती है और गीता ने निष्काम-वृत्ति की सिखावन दी है; उससे इसका 
विरोध होता है। हम तीनो आक्षेप समझ नही सकते है, यद्यपि उन तीनो श्राक्षेपो 
का हम गौरव करते है । निष्कामता को हम सेवावृत्ति का प्राण समभते हैं। हम 
कबूल करते हे कि अहिंसा से बढकर हमारे चित्त मे नमिष्कामता के लिए अधिक 
श्रादर है। लेकिन साथ-साथ हम निष्कामता और भ्रहिसा, दोनो को पर्याय मानते 
हे, हम दोनो को समान अथ के मानते हे। इस वास्ते ऐसी मर्यादा रखने में निष्का- 
मता पर प्रहार होता है, यह आक्षेप हमे श्रधिक तीन लगा। हम चाहते हें कि 
शीघ्र-से-शीघ्र दुनिया दु ख से निवृत्त हो। ऐसा मानना निष्कामता के विरुद्ध नहीं 
है। इसलिए शीघ्र काम करते है तो निष्कामता खोते है, ऐसा हम नही मानते हैं। 

' एक निश्चित मुहत हम मन मे रखना चाहते है और हृदय-परिवत्तेन की प्रक्रिया 
का श्राधार लेते है इन दो बातो में भी हमे विरोध मालूम नही होता। निश्चित. 
मुद्दत इसलिए होती है कि एक ही कार्य अ्नते काल तक नही करना होता है। एक 
>-तरीका लोगो के सामने हम रखते हे कि इस तरीके से पाचसौ साल वाद कौम 
होगा तो वह तरीका काम का नही रहता। तो निश्चित मुद्दत में काम करना 
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जरूरी है। परतु अगर नही होता तो क्या गलत तरीके श्राजमायेगे ? गलत तरीके 
से कभी काम नही होगा । गलत तरीके आजमाये जायगे, ऐसा डर हो सकता है। 
परतु किसी-न-किसी प्रकार का खतरा उठाये बिना कोई वडा काम नही हो सकता। 
हिम्मत के बिना काम नही होता । इतनी जाग्रति रखना हमारा कत्तंव्य है कि गलत 
तरीके आजमाये न जाय और उतावली न रखे । 

हमने बहुत दफा कहा है कि इस काम के पीछे ईश्वर का हाथ है । हम मनुष्य 
मे और ईश्वर मे बहुत थोडा फर्क करते हे । मनुष्य के दो हाथ होते हे, ईश्वर 
सहस्न हाथोवाला होता है। जहा हजारो मनुष्य इकटठे होते हे, वहा ईश्वर की 
द्ति प्रकट होती है, श्रर्थात्‌ सज्जन धमें-कार्य के लिए जब इकट्ठे होते हैँ, तब 
ईर्वर प्रकट होता हे । जैसे ईश्वर के हाथ हे, वेसे राक्षसों के भी अनेक हाथ होते 
है, परतु अनेक हाथ और धर्म-कार्य का जहा सयोग होता है, वहा ईग्वर का अधि- 
्ठान होता है। यह हमारा विध्वास है कि ईश्वर की मदद इसके पीछे है। इसी 
वास्ते लोगो के दिल में श्रनुकूल भावना होती है। मुहृत रखने का तात्पयें यही है 
फि हमे उपाय-सशोधन का मौका मिलना चाहिए। एक उपाय हमारे हाथ मे भरा 
गया, उसे हम पूरा भ्राजमाते नही है तो काम नही बनता और फिर नया उपाय 
नही सूभता । एक उपाय को हम पूरी तरह से भ्राजमाते हे, निद्िचित मुहत रखकर 
काम होता है, तभी समाधान होता है । पुरी शक्ति लगाने पर भी एक निश्चित 
मुहत में काम नही हुआ तो सशोधन का मौका मिलता है श्रौर दूसरा उपाय 
सभता है। हम सवको ग्रागाह करना चाहते है कि पूरी ताकत लगाये बिना समय 
ही नष्ट करेगे तो वह गलत काम होगा। उपाय-सजोघन के लिए यह बहुत जरूरी 
है कि निश्चित मुद्तत मे पूरी शक्ति से हम एकसाथ काम में लगे। गभीरता के साथ 
परिणामों को भगवान पर सौंपकर निष्काम-वृत्ति से काम में लगना चाहिए । 
आठवा सर्वोदिय सम्मेलन 
काचीपुरम्‌, २८ भई १६५६ 


८: : वेदान्त और अहिंसा का समन्वय 


आज इस स्थान मे हमको परमेश्वर खीचकर लाया है। इस स्थान के लिए 
मन मे आदर तो बहुत था, फिर भी इस वर्ष का सर्वोदिय-सम्मेलन मंसूर स्टेट मे 
कही हो, ऐसी हमारी कोशिश थी । लेकिन कई का रणो से वह नही हो सका । दूसरी 
कोशिश यह हुई कि कन्याकुमारी मे सम्मेलन हो, परन्तु वहा पानी की शिकायत 
रही, अन्यथा सम्मेलन वही होता । जब वह भी नही बना तो आखिर कालडी का 
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निर्णय किया। इस तरेह हमारी कल्पना दूसरी थी और उस कल्पना के बावजूद 
हमारा यहा आना हुआ तो हमने यह माना कि ईश्वर की ही इच्छा है। ३२ साल 
पहले 'वायकम' के सत्याग्रह के निरीक्षण के लिए बापू ने हमको भेजा था, तव हम 
इस प्रदेश मे आये थे। ट्रेन मे जाते हुए हमको भान हुआ कि नजदीक ही कही 
कालडी है तो हमने साथी से पूछा । उन्होने कहा कि “हा, है। क्या आप वहा जाना * 
चाहते है ” ” मेने उनको ना कहा, क्योकि हम वायकम-सत्याग्रह देखने के लिए जा 
रहे थे, इसीलिए वीच मे यहा आना ठीक नही लगा। हमारी कर्तव्य की व्याख्या मे 
वह नही बेठा । लेकिन रात को जब हम सोने के लिए गये तो हमको नींद नही झा 
सकी। मेरा खयाल है कि एक-डेढ घटा केवल शक राचारये का उपकार-स्मरण हमारे 
मृत मे चला। उसका वर्णन 'गीता-प्रवचन” के वारहवे अन्याय मे आया हे। 

बचपन से ही शंकराचार्य के ग्रन्थो से हमारा सतत परिचय रहा है और एक 
अद्भुत योग ही है कि इसी समय कालडी ग्राम मे शक राचार्य का एक ग्रन्थ, जिसका 
कि हमने चयन किया है, आपके सामने प्रकट किया गया है। यह चयन हमने चार 
साल पहले किया था, जब चाडिल मे हम बीमार थे। आजतक वह चीज प्रका- 
शको के पास पडी थी। इस वक्‍त उसके प्रकाशन का योग ठीक समय पर ही हुआ 
है। यह भी हम सव ईश्वरीय योजना समझते हूं । “ 

कालडी मे हमको जरूर आना था, और इस जीवन मे शकराचार्य के चरणो 
मे हमारी तुच्छ सेवा समर्पण होनी थी। लेकिन उनके ग्रन्थ का हमने जो चयन 
किया है, वह बहुत बडी सेवा है, ऐसा हम नही मानते हे । चह तो एक छोटी चीज 
है। हमपर उनका बहुत उप्कार है। उनके ग्रन्थ हमने कई वार पढे हे, सिखाये 
भी है, पर यह भी हम बहुत बडी बात नही मानते। परन्तु जो विचार उन्होने 
सिखाया, उसको हम क्षणभर भी भूले नही हे। इतना असामान्य बे राग्य उनका था 
कि सासने जो इतनी विशाल सृष्टि दीख पडती है, उसको वह बिल्कुल मिथ्या सम- 
भते थे। इतने वराग्य के साथ अनुराग भी उनका कितना था। दुनिया को मिथ्या 
समभनेवाला कभी किसी देश का सेवक नही हो सकता, लेकिन वह भारत के महा- 
सेवक थे। भारत की सेवा के लिए वह देशभर में घूमते रहे। समाज से जो जडता 
थी, उसका उन्होने सख्त विरोध किया। उसके लिए उत्तको दु ख भी सहन करने पडे। 

आज उनके नाम का हम' बहुत आदर करते है, परन्तु उनके साथ हमारा क्या 
व्यवहार रहा था, यह बहुत-से लोग जानते भी नही होगे। केरल के लोग तो जानते 
है। समाज ने उनका बहिष्कार किया था । सन्‍्यास लेने के बांद वह माता के भ्राखिरी 
दर्शन के लिए आये थे ओर माता की सेवा की थी। उन्होने माता के अन्तिम समय 
में उनको हरि-दर्शन हो, इसके लिए भगवान श्रीकृष्ण का स्तोत्र बनाया। तदु- 
सार माता को हरि-दर्शन हुआ। उसके बाद माता की मृत्यु हुईं। घर में ग्ह 
ही अकेले थे। मा की लाश को जलाने के लिए उनकी जातिवालो ने मदद करने 
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से इन्कार कर दिया | दूसरी जातिवाले तो आनेवाले ही नही थे। उन दिनो का 
जाति-भेद कोई साधारण नही था। तब शकराचार्य ने क्‍या किया ” तलवार से 
भा की लाश के तीन टुकडे किये और एक-एक टुकडा दूर ले जाकर जलाया । श्राज 
हम उनका इतना आदर करते है कि यहापर उनकी इस कृति के स्मरण के तौर 
पर लाझ को ले जाने के पहले उसपर तीन रेखाए खीचने का रिवाज है। उस समय 
का समाज उनके लिए इतना कठोर था, लेकिन उन्होने उसकी शिकायत नही की, 
बल्कि उनके कुछ ग्रन्थो में उसका कोई उल्लेख तक नही है । 
वह तो इस दुनिया को भिथ्या ही समझते थे और उसकी श्रसलियत को पह- 
चान गये थे। ऊपर के कवच को वह नही मानते थे। उनकी प्रतिभा असामान्य थी। 
बुद्ध भगवान के वाद इतनी प्रतिभा शायद ही किसी दूसरे व्यक्ति मे दीख पडी हो। 
उनके विचारो मे हमारी इतनी श्रद्धा वेठ गई है कि हमको भी यह दुनिया सत्य 
नही प्रतीत होती है। तिसपर भी हम काम करते है। वह भी काम करते रहे। कर्मे- 
सनन्‍यास का विचार उन्होने लोगों के सामने रखा, लेकिन समाधिस्थ होने तक 
निरन्तर वह कर्म करते रहे। उनकी कम की व्याख्या स्थूल नही थी। किसी भी कर्मे 
का कोई अरहकार अपने पर नही चिपकना चाहिए, इसे वह सन्‍्यास समझते थे। वह 
निरन्तर कमंशील सन्यासी थे। उन्होने हिन्दूधर्म को वडी जडता से बचा लिया ॥ 
अ्रगर शकराचार्य नही होते तो पाइचात्य देशो मे विज्ञान के साथ ईसाई धर्म का 
जैसा विरोव उपस्थित हुआ, वसा विरोध यहा भी उपस्थित हो सकता था । वात 
जाहिर है कि यूरोप मे वज्ञानिको के साथ चर्च का कितना घोर विरोध हुआ्ना था, 
परन्तु दकराचार्य ने स्पष्ट कह दिया कि विज्ञान के विरोध मे धर्म कोई बात नही 
कर सकता। विज्ञान का विषय दूसरा है शरौर धर्म का दूसरा । विज्ञान-का विषय है 
सृष्टि का ज्ञान भोर धर्म का विषय है अतरात्मा का ज्ञान) दोनो के विषय ही 
बिल्कुल भिन्‍न हैं । वे परस्पर पूरक है। ये दोनो विरोधी नहीं हो सकते, वल्कि 
उन्होने तो बहुत हीं श्रदुभुत लिख रखा है, “न हि श्रुति-शतसपि अग्नि श्रनष्ण, 
इति ब्न वत्पामाण्यम्‌ उपंति/। अर्थात्‌--सकडो श्रुति-वचन भी, “अग्नि ठडा है, 
ऐसा अगर कहे, तो वह प्रमाण नही हो सकता । 
कोई भी रेशनलिस्ट जैसा वाक्य लिख सकता है, वेसा यह है ? कौन रेशन- 
लिस्ट इससे श्रधिक कह सकता है ? तिसपर भी वहपरम नम्न थे और श्रुति को तो 
वह हजार माता पिता से भी अधिक हितैषी समझने थे | इतनी श्रद्धा वह श्रुत्ति पर 
रखते थे। इसीलिए श्रुति-वाक्यो को एक-वाक्यता करने के लिए उन्होने जितनी 
मेहनत की, वह उनके ग्रथो मे दीख पडती है। उनके सारे भाष्य याने श्रुति- 
वचनों की एक-वाक्यता | अपनी असामान्य निष्ठा श्रुति पर होने पर भी श्रुति- 
वचन विज्ञान के खिलाफ बोलेगा तो वह प्रमाण नही होगा, ऐसा उन्होने लिख दिया। 
उसके परिणामस्वरूप हिन्दूधम जडता से मुक्त हुआ और धर्म-श्रद्धा बुद्धियुक्त 
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बनी । हम मानते है कि हिंदूध्म और हिन्दुस्तान पर उनका बडा भारी उपकार 
है। उनके ही अनेक शिष्यो ने हिन्दुस्तान को आगे बढाया। उधर बंगाल मे रामक्ृष्ण 
परमहस हो गये । वे शाकर-विचार के ही एक शिष्य थे। इधर 'रमण महपि हुए। 
उनकी सारी साधना भी शाकर-विचार पर पडी है । इस प्रदेश मे नारायण गुर हो 
गये । उनका कुल-का-कुल विचार शाकर-विचा र है । उधर महाराष्ट्र मे ज्ञानेश्वर 
महाराज हो गये, जो वहा के ज्ञानियों के गुरु माने जाते है । उनका भी कुल-का- 
कुल विचार शाकर-विचा र है। इस तरह कुल हिन्दुस्तान पर उनके विचार का 
परिणाम हुआ । 

उन्होने भूदान-यज्ञ के लिए तो बडा भारी श्राभीर्वाद ही दे दिया। ईशावास्य 
मे एक मत्र है--“सा गंधः कस्य स्विद धनस्‌---किसीके भी धन की वासना मत 
रख । इसका बिल्कुल ही सरल भ्रर्थ यही होगा कि दूसरे किसीके धन की वासना 
तू मत रख। परन्तु शंकराचार्य ने उसका अद्भुत ही श्र्थ लिया । मा गृध कत्त्य 
हिवद धतस्‌। कस्य ? परस्य एवं वा। अपने भी घन की वासना मत रख, दूसरे 
के भी धन की वासना तू मत रख। यह खयाल ही गलत है कि यह धन मेरा है और 
वह दूसरे का। में इसका मालिक हु और वह उसका । यह कुल धन परमेच्वर का 
है ओर वह सारे समाज की सेवा मे लगना चाहिए। यह हमारा है और यह मेरा 
नही है, यह 'किसीका” भी नही हे। इसीलिए उन्होने भाष्य किया कि किसी भी 
धन की वासना, याने अपने-भी और दूसरे के भी धन की । 

भूदान-यज्ञ पर आधुनिक अर्थशास्त्र भ्राक्षेप करते हे---“दान की वात लोगो 
प्र उपकारकरने की है| क्या जमीन पर किसीकी भालकियत है ” भ्रगर माल- 
'कियत नही है तो फिर दान” गव्द क्यो इस्तेमाल करते है? इसके जवाब मे बाबा 
ने शकराचार्य को ही वकील वनाया और उसने बावा का केस अ्रदालत मे श्रच्छी 
तरह साबित कर दिया। दान के विषय मे जकराचार्य की व्याख्या है कि दान 
सविभाग' | दान याने सम्यक्‌ विभाजन । ठीक तरह से सब लोगो मे विभाजन 
होंगा, यह है दान का अर्थ । याने बिल्कुल भाधुनिक अर्थशास्त्र जो व्याख्या करेगा, 
वही यह व्याख्या है--विल्कुल काले माकसे की व्याख्या । 

. यह प्रतिभा का लक्षण है. उस जमाने में भूमि का तो कोई मसला नही था, 
परन्तु उनकी प्रतिभा यह कहती थी कि धन पर क्या मालक्यत करते हो, वह वा 
ईद्वर-भवित के विरुद्ध बात हो जाती है। ईश्वर शब्द का श्र्थ ही है मालिक । हम, 
अगर खूद मालिक बनते है तो हम ईश्वर की जगह ले लेते हे । यह तो नास्तिकता 
है । इसलिए मालकियत ईव्वर-भवित के विरुद्ध है, यह शंकराचार्य ते परख लिया । 
जबतक मालकियत नही छोडते है, तवतक हम भक्त होते ही नही, यह सारा ईश्वर 
का हैं, उसपर किसीकी मालकियंत नही हो सकती, यह भक्ति का विचार है। यह 
में अपनी ओर से नही कह रहा हू । यह में क्कराचार्य की ओर से कह रहा हूं! 
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तीन साल पहले बोधगया में सम्मेलन हुआ था। वहा हमने समन्वय की वात 
करते हुए कहा था कि जब वेदात और अहिंसा का समन्वय होगा, तभी हिन्दुस्तान 
का उद्धार होगा । बुद्ध भगवान्‌ के नाम से सेने वहा भूदान का काम चलाया | तीन 
साल के वाद आज हम कालडी झा पहुचे है । यह वेदात का स्थान हे। बोधगया 
अहिंसा का स्थान था, वहा कारुण्य का दर्शेन हुआ था, यहा आत्म-साक्षात्कार हुआ । 
करुणा की चुनियाद क्या है ” ईसामसीह ने कहा था कि पडोसी पर वैसा ही 
और उतना ही प्यार करो, जेसा और जितना अपने पर कर सकते हो । यह छोटी 
बात नही है । पडोसी पर थोडा प्यार करो, यह वात तो हम सम सकते है, लेकिन 
जेसा और जितना हम अपने पर प्यार करते हे, उतना और वैसा ही प्यार हम अ्रपने 
पड़ोसी पर भी करे, यह जब ईसामसीह कहते हें तो वह बहुत बडी चीज है । “लब 
दाई नेबर, एज़ दाईसेलफ---यह भाषा है। कोई भी मन मे सवाल करेगा कि कैसे 
इतने ही और ऐसे ही प्रेम की श्रपेक्षा की जाती है। उसका उत्तर वेदात देता है। वेदात 
कहता है कि यह भेद उपर-ऊपर का है। आत्मा मे भेद नही है। इस तरह वेदात 
और कारुण्य का समन्वय होता है। यह ईश्वरीय सकेत है कि हिन्दुस्तान मे वेदात्त 
ओर अहिसा का समन्वय होना चाहिए। इसीलिए वह हमको कालडी मे खीचकर 
लाया | तीन साल के अझदर वा रहसोी साल का काम हमने कर लिया । शकराचार्य 
श्रौर बुद्ध के जमाने मे वारहसौ साल का अतर हे, और बोधगया और कालडी के 
सम्मेलन मे तीन साल का। याने तीन साल मे बारहसी साल का काम हुआ | ऐसे 
ही वेग से हम काम करेगे तो ज्ञीत्र-से-शी प्र हमको इस देश मे साक्षात्कार होगा। 
हम आशा करते हे कि इस केरल प्रदेश मे ऐसी प्रेरणा सब लोगो को होगी । 
इस काम के लिए यह समय केरल देश मे बहुत ही श्रनुकल है। केरल की 
समाजिक, राजनैतिक परिस्थिति और आध्यात्मिक वृत्ति भी इसके लिए अनुकूल 
है । ईसाई पथवाले भी बोल रहे हे कि भूदान का काम तो जरूर होना ही चाहिए । 
तो धर्म-ग्रन्थी मे भी कोई मतभेद नही रहा। झा्थिक दुष्दि से ग्रामदान, भूदान की 
अत्यत आवश्यकता इस देश को है । इस तरह सब तरफ देखते हुए ऐसे काम के लिए 
- इससे अधिक अनुकूल काल की कल्पना हम कर ही नही सकते हे। उस हालत मे 
परमेच्ब॒र आपके प्रदेश मे यह सम्मेलन लाया है। हम आशा करते हे कि इस प्रदेश 
के सारे कार्यकर्ता बिल्कुल एक होकर काम से लग जायगे। | 
कांयंकर्ता कौन है ? क्या कोई निदिष्ट कार्यकर्ता है ? सारी भूदान की समि- 
तिया तो हमने तोड डाली । हमने पहचान लिया है कि वह मिथ्या हे । सत्य यही है 
कि जनता स्वयमेव खडी हो जाय । सारे लोग जो यह सुन रहे हे, वे ही कार्यकर्ता 
है। यह सारा जो वोल रहे हे, वही कार्यकर्ता है। हम सारे भगवान्‌ के सेवक है 
ओर भगवान्‌ का काम करनेवाले है । इस काम के लिए कार्यकर्ता की कभी कमी 
नही रह सकती । 


है. सर्वोदिय-त देश 


आज रवीद्रनाथ टैयोर का जन्म-दिन है । हम आशा करते हैं कि उनका स्मरण 
भी, हमने जो महान्‌ स्मरण अभी किये है, उनमे समाविष्ट होगा। थ 
ठाकुर का मत्रवाक्य था--ईशावास्यमिद सर्वम--जो ईशावास्य उपनिषद्‌ का 
पहला भत्र है। देवेद्रनाथ टेगो र, जोकि उनके पिता थे, उन्होने इस वचन के आधार 
पर समाज के लिए अपने सर्वेस्व का त्याग किया था। उसीमे से रवीद्रनाथ टैगोर 
की विश्व-मानव वृत्ति निर्माण हुई थी । उन्होने जो सस्था बनाई, उसका नाम भी 
उन्होने 'विश्वभारती' रखा | विश्वव्यापक दृष्टि रखनेवाले वह कवि थे। उनका भी 
स्मरण इस स्मरण के साथ जुड जाता है। इस तरह काम करने के लिए भगवान ' 
सव तरह से श्रनुकूल होकर हमारा उत्साह बढा रहा है। 
सदां सर्वोदिय-सम्मेलन 
कालड़ी, ८ मई १६५७ 
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आज में उस विठोवा-सदिर के शिखर के सामने बैठकर बोल रहा हू, जिसका 
दर्शन कर पाच-छ सौ साल से हरिजन वापस लौटते थे। वह यात्रा के लिए जाते थे, 
लेकिन उन्हे मदिर के अदर जाकर भगवान का दर्शन नही मिलता था, तो भी उनकी 
श्रद्धा गरटूट रही। हिन्दू-धर्म की सबसे श्रेष्ठ उपासना उन लोगो ने की है भौर समा- 
धान माना है कि हमे मदिर के शिखर का दर्शन होता है, तो हमारी यात्रा सफल 
हो गई। उन दिनो वे लोग पैदल आते थे और अन्दर प्रवेश नही मिलता था तो 
उसकी शिकायत करने के वजाय वे समभते थे कि शिखर का दर्शन हुआ तो भगवान 
का दर्शन हुआ। भगवान का दर्शन होता है और हर जगह होता है, जो उसके लिए 
प्यासा होता है । 

कालपुरुष अपना काम कर रहा है। दस साल पहले एक महापुरुप ( साने गुरुजी ) 
ने यहा पर अनशन किया था। हरिजनो की वेदना उनके हृदय मे प्रकट हुई और 
उनके अनशन से मदिर के दरवाजे हरिजनो के लिए खूल गये, लेकिन फिर भी मदिर 
मे अहिन्द्ओ का"'प्रवेश अभी तक नही हुआ था । हमने नम्नतापूर्वेक जगन्‍्नाथपुरी 
में उसकी कोशिश की थी, लेकित जहा से नानक को वापस लौटना पडा था वही से 
मुझे भी वापस लौटना पड़ा, इसलिए कि एक बहुत ही श्रद्धा-मक्तिमती फेच महिला 
मेरे साथ थी। मेने उचित समका कि जहा उस महिला का प्रवेश नही हो सकता 
है, वहा मुझे नही जाना चाहिए, बावजूद इसके कि मदिर की भूति में मेरी ठीक 
वैसी ही गृढ़ श्रद्धा है, जैसी आम जनता की होती है भौर जिस श्रद्धा से लालायित 
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होकर अत्यन्त वेदना, यत्रणा और भ्रपमान सहन करके वे यहा आते रहे । लेकिन 
मेने समझा कि मुझे वहा नही जाना चाहिए । 

दूसरा प्रयत्न केरल मे गुरुवायर मे किया था। वहा के लोगो ने इच्छा प्रकट 
की कि में अपना नित्य का रामायण-पाठ मदिर में जाकर करू। मदिरवाले इससे 
वडे प्रसन्‍न थे | लेकिन जब वे बुलाने झाये तो मेने कहा कि “मेरे साथ कुछ ईसाई 
और मुसलमान भाई भी हे। वे मेरे साथ रामायण-पाठ मे बैठते हेँ। अगर आप 
उन्तके साथ मुझे आने देगे तो में श्राऊगा ।” उन्होने कहा कि आपका उद्देश्य हम' 
समभ सकते है, लेकिन हम लाचार हूँ। मेने अ्रत्यत नम्नताएूर्वक उनसे कहा कि 
जमाना बदल रहा है। इसका थोडा-सा खयाल करे कि में वहा नही जा रहा हू, इससे 
मुझे कितना दु ख होना सभव है। मेरी भात्मा कह रही है और इसी लिए मे नम्नता- 
पूर्तेक निवेदन क्रता हू कि उससे ज्यादा दु ख गृुरुवायू र के देवता को होगा कि बाबा 
मेरे पास आना चाहता था, लेकिन नम्नता और भक्ति से आनेवाले उस मेरे प्यारे 
बन्दे को मेरे पास नही थाने दिया | इस घटना पर केरल के सभी अखवारो मे चर्चा 
हुई। कुछ अखवारो ने मेरा विरोध किया, पर बहुत-से अखबारो ने उनका विरोध 
किया, जिन्होने मुझे वहा जाने की इजाजत नही दी थी। मुझे लग रहा है कि काल- 
पुरुष एक भाग कर रहा है। 

एक भाई ने मुझसे कहा कि “गाधीजी की एक मर्यादा थी। जिन मदिरों में 
हरिजनो को नही जाने देते थे, वहा उन्हे जाने देना चाहिए, यही उनका आग्रह 
था, लेकिन आप इससे ज्यादा आग्रह क्यो रखते हे ? ” मेने कहा, “इसमे अन्त रात्मा 
जो प्रेरित करती है, वही करता हू । अपने विचारो के लिए में अपने को ही परिपूर्ण 
जिम्मेदार मानता हू । 

यहा पढरपुर मे जब आना हुआ, तब चर्चा चली कि में अहिन्दुओ को लेकर 
मदिर में घुसनेवाला हू, खास तौर से मुसलमानों का नाम लिया जाता था। लेकिन 
लोग जानते नही कि इस तरह घुसना मेरे लिए अस्त भव है। आक्रमण करना न मेरे 
शील मे है, न मेरे विचार मे है और न मेरे ग्‌रु ने मुझे ऐसा सिखाया है। मुझे कोई 
जबरदस्ती नही करनी हे। पढरपुर के विठोबा के लिए मेरे मत मे जो भक्ति है, 
उसका हट भौर कोई नही हो सकता हे, उसका साक्षी साक्षात्‌ भगवान ही हो 
सकता है। 

पुडलीक के मदिर के सचालक मेरे पास आ्राये और उन्होने कहा कि आप अपने 
सव साथियो के साथ मदिर मे झा सकते है । उसके वाद रुक्मिणी माता के मदिर 
के टूस्टो आये | अन्त में विठोवा के मदिर के ट्रस्टी भी आये। मेने उनसे लिखित 
आमन्नण मागा और विनोद मे कहा कि “रक्मिणी ने भी स्वय भगवान को पत्र लिखा 
था ।” उसके बाद उन्होने मुझे पत्र दिया और बडे प्रेम से मुझे वहा बुलाया। उन्हींने 
मुभपर जो उपकार किया है, उससे वढकर उपकार आजतक किसीने नही किया है । 


सओ, 
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मेरी आखो,से घटेभर गश्रुधारा बहती रही, क्योकि मुभे वहा कोई पत्थर 
नही दीखा। जब में मदिर मे जाने लगा, तब किनकी सगति मे जा रहा था ? (इस 
समय विनोबाजी रुके । उनकी आ्राखो से आसू बहने लगे।) वे थे--रामानुज, 
नम्मालवार, ज्ञानदेव, चेतन्य, कबीर और तुलसीदास । धन्य हे वह मदिर  बचपत 
से जिनकी सगति मे श्राजतक रहा, उन सवकी मुझे याद आ रही थी ओर जिनकी 
सगति में में पला, उन सबका स्मरण मुझे होता था। दर्शन के लिए मेने जब उस 
मूर्ति के सामने अपना मस्तक भूकाया, तव मे ने अपनी मा को वहा देखा, भ्रपने पिता 
को वहा देखा भर अपने गृरु को वहा देखा । मेने किसको वहा नही देखा ? जितने 
लोग मुझे पूज्य और प्रिय है, वे सब म॒झे वहा दिखाई दिये । 
मेरे साथ दो बहने थी फातमा भौर हैमा। एक मुसलमान, दूसरी ईसाई। 
पुजारियो ने दोनो से कहा कि आप भगवान को स्पर्श करिये। यहा, एक रिवाज है, 
भगवान को आलिंगन देते है । दूसरे मदिरों मे ऐसा रिवाज नही है। वहा भगदाव 
को छते नही हे। “रखमादेवी बढ । हात विण स्पशिले, चक्षृविण देखिले। ब्रह्म गे 
साये --विना आख के भगवान को देखा और विना हाथ से भगवान को स्पर्ण 
किया ! तो फातमा से और हेमा से कहा गया कि तुम भगवान को छुप्ो । दोनो ने 
भगवान को स्पर्श किया। दोनो के स्पर्श से मेरा खथाल है कि भगवान का शरीर 
रोमाचित हुआ होगा। एक लडकी मुसलमान है, जिसने एक जेन लडके के साथ 
शादी की हैऔर वह शादी मेरे हाथो से ही हुई है। दूसरी जमंत लडकी हे, जो 
अपने देश को, माता-पिता को, भाई-वहन को छोडकर हिन्दुस्तान की सेवा मे आई 
है। गाधीजी के विचार पढकर, यहा जो छोटा-सा काम चल रहा है, उसे देखने के 
लिए वह आई है। ईसामसीह का नाम उसने नही छोडा है। उसे छोडने की जरूरत 
भी नही है। :उसे वहा प्रवेश मिला तो मेरे दिल को अत्यत शाति मिली। काल- 
पुरुष अपना काम कर रहा है, इसका दर्शन मुझे हुआ। / 
आज विश्व मे आति और प्रेम-शक्ति बढ़ती चाहिए। मदिर-प्रवेश की यह 
बहुत बडी घटना है। इसने शाति और प्रेम को वढावा दिया है। कालपुरुष बहुत 
विचित्र है। उसके काम करने के ढग बडे विचित्र है। इस साल हमारे पूजनीय नेता 
मौलाना अ्रवुल कलाम आजाद को वह यहा से ले गया । ऐसे पुरुषो के लिए शोक 
करना मना है। मेरा खयाल है कि वह ऐसे मनुष्यों मे से थे, जिन्हे श्ररवी भाषा मे 
'तफसुल मृत्‌मइन” यानी 'समाधान पाये हुए पुरुष” कहते है। वह राजनीति मे काम 
करते थे अवश्य, लेकिन उनके चित्त मे जो चीज थी, वह अ्रगर किसीको देखनी है, 
तो उसे कुरान शरीफ के भाष्य में उनकी प्रस्तावना पढनी चाहिए। अल्फातिहा 
पर उन्होने जो लिखा हे, वह वेजोड है। उसमे उनका हृदय खुल गया है। उससे 
मालूम होता है कि वह कितने उदार थे, सर्वर्म-समभावी थे और सामान्य संसार 
से ऊपर रहने की कोभिश करते थे। ऐसे पुरुष को काल-पुरुष ले गया | ह 
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ऐसे ही दूसरे लोगो को भी वह ले गया । लेकिन उनमे से तीन पुरुषो का मुझसे 
व्यक्तिगत, पर वहुत ज्यादा सबध आया है भ्रोर उन तीनो ने भूदान-ग्रामदान के 
सेवा का क्या आदश होना चाहिए, यह उपस्थित किया है। इसी साल तीतो चले 
गये । बाबा राघवदासजी, गोपबाब्‌ भर लक्ष्मीबाबू, तीनो घरवार सब छोडकर 
निरन्तर यात्रा से थे। 

माता पिता, बंधु सखा छाड़ि सब कोई। 
अ्रसुवन जल सी चि-सीचि प्रेम-बेलि बोई॥ 

वावा राघवदास अत्यत निर्मल पुरुष थे---बिल्कुल श्रौलिया। उनके हृदय को 
दृष या वैर कभी छू नही गया। वह यात्रा करते हुए चले गये । बावाजी ने जब 
भूदान-यात्रा करने का त्तय किया, तो उन्हे १५० से भ्रधिक सस्थाओ से इस्तीफा 
देना पडा था। उत्तर प्रदेश का वच्चा-बच्चा बाबाजी को जानता है। ४० साल तक 
निरन्तर घृमकर उन्होने सेवा की है। भाखिर मे वह सव छोडकर भूदान-यात्रा मे लगे 
थ, उन्हे सिर्फ दो-चार दिन बुखार आया और वह चले गये। श्री गोपवाबू भी इसी 
तरह से काम के लिए कही गये हुए थे। वहा से शाम को वापस लौटे, भगवान के 
पास मानो सोने के समय ही जाता था, उसी तैयारी मे चद घण्टो मे भगवान के 
पास पहुच गये । 

उनके चद ही दिनो के वाद लक्ष्मीवाबू ठीक उसी तरह से चले गये । उस दिन 
वह १० मील की यात्रा कर चुके थे, दिनभर का काम पूरा कर चुके थे, शाम की 
भार्थना भी हो चुकी थी, फिर सोने के पहले पूर्व-तंयारी मे थे कि चद घटो में चले 
गये । ये लोग भी गाधीजी की तरह दिनभर का काम पुरा कर चुके थे। गाधीजी 
रोजाना जितना कातते थे, उतना कात चुके थे और प्रार्थना के लिए निकले थे। 
उस दिन प्रार्थना के लिए उनके मन मे कितना भक्तिभाव भरा हुआ था, उसकी 
कल्पना हम कर सकते हे, क्योकि उस दिन किसीसे वातचीत करने मे उन्हे प्रार्थना 
के लिए १० मिनट देरी हुई थी। प्रार्थना मे वह एक मिनट की देरी नही करते थे। 
इसलिए उस दिन उनके मन में उतावली थी कि आज देरी हो रही है। यो परमे- 
इवर की भाव्ना से भरे हुए श्रौर चित्त मे कुछ अपराध की भी भावना लिये हुए 
वह प्रार्थना के लिए पहुचे और भगवान्‌ ने उन्हे ऊपर से ही उठा लिया। इससे अधिक 
धन्य मृत्यु क्या हो सकती है ' 

एक भाई ने स॒भमे तत्त्वज्ञान का सवाल पूछा या कि “गीता मे कहा है कि जो 
भवत होते है, उनके मन मे किसीके लिए उद्देंग नही होता है। इतना ही नही, 
वल्कि दूसरो के मन भी उसके लिए भय या उद्ठेंग नही होता है। गावीजी अगर पूर्ण 
भवक्‍त थे तो उनपर इस तरह ढ्वेप का अस्त्र कैसे लागू हुआ ?” मेने जवाव दिया 
कि गाधीजी व्यक्ति नही थे भौर वह यदि व्यक्ति थे, तो इतने निर्भभ और निर्मल 
थे कि हमारा वडा भाग्य हे कि हमने अपनी आखो से उन्हे देखा और उनके चरणो 


8२ : सर्वोदय-सदेश' 


में बंठकर कुछ काम किया। परतु वह साधारण व्यवित नही थे, सारे समाज के पापो 
का वोफ सिर पर ढोनेवालि महापुरुपष थे। ईसाई समाज ईसामसीह के वारे मे श्राजकंल 
कहता है कि उन्होने दुनिया के पापो का प्रायश्चित्त किया। ईसा तो ईसा ही थे। श्राज 
वह हमारे लिए देवता-स्वस्प हैं। उनके साथ दूसरे किसी पुरुष को तुलना अपने मन 
में भी नही करता हू, लेकिन इतना कहने में कोई दोप नही है कि जिस तरह दुनिया 
के पाप की जिम्मेदारी ईसामसीह महंसूस करते, चैसे ही महात्मा गाधी सबके पापों 
की जिम्मेदारी महसूस करते थे | हमे लगता है कि उन्होंने हम सव लोगो के पाप 
अपने सिर पर ढोये, इसीलिए उनका जो श्रत हुआ, वह भरत धन्य है। ये तीनो 
पुरुष भी गाधीजी की तरह दिनभर का काम पूरा करके भगवान के पास गये। 
तीनो कहते थे कि इसी प्रकार की मृत्यु आनी चाहिए। इसलिए भगवान ने उन्हें 
उठा लिया। इसमे उसकी श्रसीम करुणा, असीम कपा है। यही सोचकर मेरी कमर 
नही टूटी । मेने सोचा कि इसमे भगवान की करुणा है कि वह भक्तों को ठीक उत्ी 
ढंग से अपनेज्आप बुला लेता है, जैसा कि में चाहते हे । यह सोचकर मेने शक्ति 
महसूस की । झ्राज सुबह रमादेवी मिलने आई थी । उनसे बात करते हुए मे ने यही - 
विचार रखे थे श्रौर मुझे कहने मे खुगी होती है कि रमादेवी श्रौर उनके साथी, 
उडीसा के भाई-बहन इस मृत्यु के वाद काम करने के लिए भौर अधिक सन्‍्नद्ध हो 
गये है। वे घर-घर सर्वोदिय-पात्र पहुचायेंगे--ऐसा उन्होने सकल्‍प किया है। उसे 
वे गोपवाबू का स्मारक समभते है । में मानता हु कि उनका इससे वेहतर स्मारक 
हो नही सकता | है 
हरकोई विश्व-शाति चाहता है। सारे विश्व को इस वक्त उसकी बहुत बडी 
तृष्णा हे। लेकिन हमसे से एक महापुरुष उसके लिए कोशिश कर रहा है। भसाली- 
भाई के उपवास का झ्ाज साठवा दिन है। उन्होने ६६ दिन उपवास करने की बात 
सोची है। विश्व-शाति के लिए और आणविक अस्त्री के प्रयोग बद ही, ऐसी भग- 
वत्‌ प्रार्थना के लिए वह उपवास कर रहे है। मेने उन्हें पत्र लिखा कि "आप तप कर 
रहे हे, लेकिन उसे श्राप तप नही मानते है, वल्कि भगवान्‌ की प्रार्थना मानते हें, 
यही आपके काम का बल है। उससे श्रापका यह तप बडा बलवान हो जाता है 
और आशा है कि भगवान इसमे श्रापको परिपूर्ण शाति देगा।” उनको त्तरफ से 
अभी आये हुए एक भाई ने कहा कि “भसालीभाई कहते थे कि भ्राजतक मेने वहुत 
से प्रसगो में बहुत उपवास किये हे, लेकिन इन उपवासों मे जितनी शात्ति और 
आनद मुझे हासिल हुआ है, उतना उसके पहले कभी भी नहीं अनुभव, हुआ था। 
मुझे मालूम ही नही हो रहा है कि में खाता नही हू । उपवास चल ही रहा है भौर 
६६ दिन परमेदवर की कृपा से निभ जायगे ।”---यह बहुत वड़ी चीज है और इससे 
हम सबका बल वढना चाहिए । 
कोई अगर यह पूछे कि इन उपवासो का क्या परिणाम होगा ? क्या जिस आशा 
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से उपवास किये जाते है, वह आद्ा साकार ? होगी, तो इसका में जवाब देता हू । 
यह सवाल हमारे लिए शोभादायक नही है। कौन-सी ऐसी चीज है जो भगवान 
की प्रार्थना से सफल नही हुई है ” भसालीभाई को जहातक में जानता हू वह ऐसे चद 
पुरुषों मे से है, जिन्हे भगवान ने भेजा है । वह बिल्कुल निर्मल, वालकवत्‌ हे । इस- 
लिए उनकी यह प्रार्थना किस तरह काम करेगी, हम नही समझ सकते है, परतु 
वह अवद॑य काम करेगी, यह हम समभक सकते हैं । मे आप सबकी तरफ से उनकी 
प्राथंना मे शामिल हु और सर्वोदिय-सगाज की तरफ से सारी दुनिया को में कहना 
चाहता हू कि हम कमजोर है, हममे कोई ताकत नही है, परतु भगवान ने ये झ्राण- 
विक अस्त्र मनुष्य के नाश के लिए नही, वल्कि कल्याणके लिए ही भेजे हे। इसलिए 
भसालीभाई जैसा मनुष्य विश्वश्ञाति के लिए इतना त्तप करने के लिए तैयार है। 

इस साल प्यारेलालजी ने ऐसा काम किया है कि उसके लिए हमे उनका बहुत” 
ऋणी होना चाहिए। 'गाधीजी के भ्रतिम दर्शन' (“लास्ट फेज”) किताब उन्होने 
दो खण्डो मे प्रकाशित की है। वे दोनो खड एक-से-एक वढकर हू । दूसरा खड मे 
भ्रभी वारीकी से देख रहा हु। प्यारेलालजी ने जो चीज उपस्थित की, वह उनके 
सिवा दूसरा कोई नही कर सकता था। में चाहता हु कि वह सारा लिखने मे उनका 
जो अनुभव हुआ है, उसका कुछ साराश इस सम्मेलन मे सुनाये । गाधीजी के मन 
में टूस्टीशिप का सिद्धात किस तरह का था, वह आगे क्या करना चाहते थे, इस वारे 
मे प्यारेलालजी जितना जानते हे, उतना और कोई नही जानता है। 

आजमेरा दिल भरा हुआ हे । सुवह मेरे कुछ मित्र मुभसे मिलने आये थे । वे कह 
रहे थे कि सम्मेलन मे देश के सामने कई समस्याए है, उनके वारे मे कुछ सोचना 
होगा। मेने कहा कि मेने अपने मन मे यह सोचा है कि यह सम्मेलन स्नेह-सम्मेलन 
वने। अगर यह सचमुच मे स्नेह-सम्मेलन हो सके तो हमारा काम वन गया । दुनिया 
में बहुत-से सम्मेलन होते हे, कुछ स्पर्धा-सम्मेलन, कुछ मत्सर-सम्मेलन, कुछ अवि- 
श्वास-सम्मेलन, कुछ सम्मेलन शाति के नाम से होते हे, लेकिन अभ्रभाति के कारण 
बनते है। यो तरह-तरह के सम्मेलन होते है, लेकिन हमारा यह सम्मेलन सचमृच 
स्नेह-सम्मेलन सावित हो जाय तो हम सव खुशी में नाचेंगे। इस दुनिया मे जिस 
चीज की कमी है, जिसकी वहुत जरूरत है, वह चीज हे स्नेह ! 

स्नेह का मतलव आसक्त नही है। स्नेह मेरी व्याल्या के अनुसार है--प्रति- 
रोधी प्रेम, अनुरोधी प्रेम नही है। अनुरोधी प्रेम मे सामनेवाला जव मुभापर प्रेम 
करता है, तब में भी उसपर प्रेम करूगा। यह जो प्रतिक्रिया-रूप प्रेम पैदा होता 
है, उसमे झ्रात्मा की कोई शक्ति प्रकट नही होती हे । उसमे प्रेम ही प्रेम को खीच 

लेता है। ऐसा प्रेम जानवरो मे भी गा । गाय और कुत्ता भी पहचान लेते है 

कि सामनेवाला प्रेम करता है और इसलिए वे प्रेम का जवाब प्रेम से देते हे । यह 
तो प्रेम का स्वभाव ही है। पर प्रतिरोध-प्रेम मे अगर कोई हमारा बैर करता 


8४ सर्वोदिय-सदेश 


है, हमसे हेष करता है, तो उसपर भी प्रेम करना होता है। यह जो प्रेम है,'वह 
'स्नेह' कहलाता है । जो घर्षण मे डाला जाय और सारी दुनिया मे ठडक पैदा करे, 
ऐसा पराक्रमी प्रेम | हेष करनेवाले पर भी जिसका श्राक्मण होता है, वह प्रति- 
रोधी प्रेम कहलाता है। पूछा जा सकता है कि “क्या सामान्य जीवो के लिए यह 
सभव है ?* में तम्नतापूवक कहना चाहता हू कि यह पूर्णत सभव है। यह इस 
जमाने के लिए अत्यत आवश्यक'है। काल मार्क्स ने हमे एक वहुत बडी चीज 
होती है है कि दुनिया में कुछ गुण और क्रियाएं ऐतिहासिक आवश्यकता से पैदा 
तीहे। 

प्रतिरोध-प्रेम इस जमाने की माग है। इसके अलावा हमारे सतो की सिखा- 
वन है और भारत की हड्डी मे यह चीज पडी है। इसलिए वह यहा क्यो नही पैदा 
होगी ? हेप करनेवाले पर हम प्रेम क्यो न करे ? वह हमारे हर दोप की पूरी छान- 
बीन करके दुनिया के सामने रखता है। उससे अधिक उपकार न मा कर सकती है, 
न बाप, न भाई । उससे हमे जो सीखने को मिलता है उतना गुरु से भी चही मिलता 
है। वह हमे बहुत वड़ा शिक्षण देता है और भ्रतमु ख बनने की बात्त सिखाता है। 
भगवान इस तरह से एक अत्यत उपका रकर्ता के रूप मे प्रकट होगे। फिर भी अगर 
हम उन्हे नही पहचानेंगे तो किस रूप में पहचानेंगे ” हम पर प्यार करनेवाले के 
रूप मे प्रकट होगे तो हम उन्हे मा, भाई या मित्र सम मेंगे। लेकिन यदि वह अत्यत 
उपकारकर्ता के रूप में प्रकट होकर हमारे दोषो का विश्लेषण करते हें तो किस 
रूप में पहचानेगे ? चाहे-उनमे से कुछ यलत भी हो, तो भी वे हमे श्रतर्मुख होने के 
लिए प्रेरित करते हे। गीता मे 'द्देष्ठा सर्वभूतानाम! आदि जो भ्क्‍त के लक्षण 
श्राये हे, उनमे ये 'अद्वेष्टा' शब्द पर रामानुज ने जो भाष्य लिखा.है वह भ्रभ्नतिम 
है। उन्होने कहा है, “ईश्वर प्रेरितानि भूतानि यद्वसति”---जवब कोई हमसे हेंय 
करता है तो ईश्वर-प्रेरित होकर करता है। भक्त किसीसे हेंष नही करता है, 
क्योकि ढेघष करनेव[लो में परमेश्वर की प्रेरणा का आ्रविभाव होता हैं श्रौर उसकी 
हमपर बहुत उपकार होता है। मुझे इसका बहुत अनुभव है। 

मृझपर अगर किसीने ज्यादा-मे-ज्यादा उपकार किया है तो वह है, जिसने 
भेरी मिन्दा की, मेरे दोष प्रकट किये । इसलिए मेरा अपता नियम बन ग्रया है कि 
कोई मेरी व्यक्तिगत निन्‍्दा करेगा तो उसको मेरी श्लोर जवाब नही दिया जायगा, 
क्योंकि मुझे उसमे उपकार का अनुभव झ्राता है। इन सात सालो मे मेरी स्तुति 
चली, पर इधर आने पर कुछ थोडी निन्‍दा होने लगी तो मुझे खुजी हुई) येलवाल 
की परिपद्‌ ने तो हमारे काम पर मोहर्‌ लगाई । वडें-बड़े नेताओं ने, जिनकी मे 
इज्जत करता हू, जिनके लिए मेरे मन मे वहुत आदर है, इस काम की इज्जत का 
और स्तुत्ति की। मुझे ईसमामसीह का वाक्य यादआया, हु घिकक्‍्कार है, जब 
सब तेरी प्रणसा करते है।” इसलिए मुझे झच्छा लगने लगा कि कुछ टीका, ढु व 
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निनन्‍्दा चली है। अगर हमारा थोडा-सा दोप देखकर किसीने उसे हमारे सामने 
रखा, तो हमे मानना चाहिए कि उसने वैज्ञानिक का काम किया । वैज्ञानिक खुर्द- 
बीन लेकर बताता हैँ कि आपके पेट के श्रन्दर जहरीले जन्तु पडे हे। वे विल्कुल 
छोटे-छोटे होते है, लेकिन खुर्दबीन से बडे वनाकर वह हमे दिखाता है। इस खुर्दे- 
वीन का हमपर बडा उपकार है। उसी तरह कोई हमारे छोटे-से दोपो को बडा 
करके दिखाता तो उसका हमपर बहुत उपकार होता है । इसलिए जब यहापर 
. मुभपर थोडी-सी टीका होने लगी तो ग्रह्म मुझे; इतनी खुशी हुई, जितनी इन सात 
सालो में कभी नही हुई । 

आत्मशक्ति अपने देश की चीज है, यह शुद्ध स्वदेशी चीज है। इस देश मे 
भगवान ने वेद, उपनिपद्‌, गीता आदि ग्रन्थ पैदा किये, इस देश मे रामकृष्ण परम- 
हस ने सव धर्मों के समन्वय की साधना की, इस देश मे श्री अरविन्द ने 'अतिमानस' 
भूमिका का विचार दिया और इस देश मे गाधीजी हुए, जिन्‍्होने हमारे उद्धार के 
लिए बलिदान दिया । यही इस देश की शक्ति हे। अगर हम इस जक्ति को नही 
पहचानेगे तो हसमरे पास दूसरी कौन-सी शचित है ? श्राज हम ३०० करोड रुपया 
हर साल सेना पर खर्च करते हे, उसीसे हमारे प्राण कठ भे आये हे । इस गरीब 
देश के लिए यही वडा भारी खर्च मालूम हो रहा है, लेकिन उतना रोजाना खर्चे 
करनेवाले देश पड़े हुए हे । भ्रमरीका और रूस मे सेना पर जो खर्च किया जाता 
है उसके भ्राकडे ज्योतिषशास्त्र के आकडो की तरह है । उनके सामने हम क्या हैं ' 
हम ३०० करोड खर्च करके रूस भौर अमरीका के खिलाफ लड सकेगे, ऐसी ग्राणा 
किसीने नही की । यह तो आपसी डर के कारण खर्च हो रहा है। पाकिस्तान 
हिन्दुस्तान से डरता है, हिन्दुस्तान पाकिस्तान से | हम ३०० करोड क डर खरीद 
रहे हे, तो पाकिस्तान १०० करोड का डरखरीद रहा है । इससे हम भ्रपने-आपको 
कुठित कर रहे है । हमारे देश मे एक बडा भारी 'सोर्स' (साधन) है, जिसे 'टैप' 
(उपयोग ) करना होगा । » 

देश में एक शक्ति हे, उसे बढ़ाना होगा, भ्रन्यथा भारत के पास दूसरी कौन- 
सी शवित है । जहापर जिन्‍्होने भ्रहिसा के दर्शन किये, वे 'महावीर' कहलाये | हम 
यह समझे हुए हूँ कि वीर पुरुष वे होते हे, जो निर्भय होते है। लेकिन महावीर वे 
होते हें जो न सिर्फ निर्भय होते हे, वल्कि सामनेवाले को निर्भय बनाते हे। ऐसे 
रत्य निर्भय होकर दूसरो को निर्भय बनानेवाले “महावीर” इस देश मे पैदा हुए । 
कितने ही लोग कहते हे कि गुजरात के लोग 'गामूल' होते है, लेकिन ब्यामल' तो 
भगवान का रग है। लोग कहते हे कि गुजराती बस व्यापार-व्यवहार ही जानते 
हैं। लेकिन जरा सोचिये तो कि आपके पास जो दौलत है, वह कौन-सी ? उस्तका 
भान हमे भ्रभी तक नहीं हुआ है। गुजरात मे कुल किसान मासाहारी नही है। कुल * 
दुनिया मे हिन्दुस्तान ही ऐसा देण है, जहा जमातो-की-जमातों ने मास का परित्याग 
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किया है। और हिन्दुस्तान मे गुजरात ही ऐसा प्रात है, जहापर किसान ने मासहार- 
परित्याग किया है। उंसमे ज्ञान की कितनी ताकत है, उसे हम नही पहचाचते हे । 
यह ऐसी चीज नही है, जो जबरदस्ती लादी जा सकती है। यह देश की विशेषता है । 
. आखिर गाधी आया कहा से ? मक्खन इंघ से ही निकलता है। जिस समाज 
में अहिसा की 48000. 4, / वही से गाधी आया। ऐसी तपस्या इस देश मे जगह- 
जगह हुई है। यहा सर्वोदिय-सम्राज मे बैठकर हम कुछ ताकत महसूस न करे तो 
और कहा करेगे ? अमरीका के पास हमसे बारह गुनी अधिक जमीन है और वह 
भी अच्छी जमीन। हमारे पास मुश्किल से प्रति श्रादमी पौच एकड जमीन है। अगर 
हिन्दुस्तान को भ्रमरीका जितना सम्पन्न और वारहगुना अधिक क्षेत्र मिल जाय 
तो गायद हिन्दुस्तान स्थूल दृष्टि से अमरीका की वराबरी कर सकेगा। इसलिए 
हमे समझना चाहिए कि हिसा-शक्ति से हम किसी देश की वरावरी नही करते 
हैं। परमेश्वर की भारत पर यह बडी कृपा है कि उसने हमारे लिए कोई विकल्प 
नही रखा है, सिवा इसके कि या तो अहिंसा की जक्ति बढाओ या हिंसा के पीछे 
पड़कर नाममाच की स्वतन्त्रता रखो और छाती मे धडकन बनाये रखो। इसके 
अलावा और कोई चीज यहा नही वन सकती है । 

इस हालत मे हमे यहा बेठकर सोवना होगा कि हम करने कया जा रहे है । 
हमने कहा था कि हम पक्ष-मुक्त समाज वनानेवाले हे । लेकित हममें से बहुत-से 
आज भी पक्षो मे पडे हे। तो क्या हम सब पक्षों से समान . वैरभाव रखनेवाले हे 
या हम सत्र पक्षों से ऊचे हे, ऐसा अहकार रखनेवाले है ? सब पक्षों से मुक्त हम 
इसलिए होना चाहते हे, क्योकि हम नख्ता से सवकी रोवा करना चाहते हें। 
सेवा करनेवाले दूसरे भी होते हे । सेवा का एक जरिया सत्ता है। श्रयर हम उस 
जरिये को निषिद्ध मानते हू तो फिर हमने स्व राज्य लिया ही क्यो ”? इसलिए यह 
भी चलना चाहिए और ठीक से चलना चाहिए। ठीक से न चले तो उसपर टीका 
भी होनी चाहिए। सत्ता के जरिये कुछ सेवा जरूर होती है, लेकिन सत्ता के जरिये 
कुल सेवा नही होती है। कुछ ऐसी बुनियादी सेवा होती है, जो सत्ता के जरिये नही 
की जा सकती है। ऐसी जो बची सेवा 'रेसीड्यूरी सविस' (शेप सेवा) है, जो 
सरकारी यन्त्र से नही हो सकती है, वह हमे करनी चाहिए। इसलिए अपना यह 
समाज सबकी सेवा करनेवाला होगा । यह अपने देश की शक्ति, जिसे हम जन- 
शक्ति या लोक-गक्ति कहते है, जिस शक्ति को पढरपुर मे परिपृष्ठ किया है, उसे 
हम विकसित करे और उसे विकसित कंसे कर सकते है, इसके कार्यक्रम के बारे में 
सोचे। हमे सोचना होगा कि हम किस तरह से अपने देश मे पडी हुई सुप्त शक्ति 
को प्रकट कर सकते हूँ और कोई “गतिशील कार्यक्रम' ले सकते है । मुझ अकेले को 
*यह नही सुझेगा, सवको इसपर सोचना होगा । आज शस्व्-शक्ति जिस तरह विक- 
सित हुई, उसके पीछे १० हजार साल की तपस्या है। उसपर कितनी ताकत लगी 
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, कितने प्रयोग हुए हे, कितना पैसा खर्च हुआ है “४३३सी/तरह हमे अहिसा के 

ग करने होगे, ताकत लगानी होगी, तब हिन्दुस्तान को शेंवित विकसित होगी 
ओऔर तब उससे से कुछ बन पायगा । 

आज शस्त्र-शक्ति विकसित होते-होते इस हद तक पहुची है कि उससे कुछ 
वनता नही । इसलिए अहिंसा की शक्ति को विकसित करने के प्रयोगो पर समय देना 
होगा और त्याग करना होगा। इसमे नम्नता सबसे ज्यादा आवश्यक है। भगवान्‌ 
ने गीता मे ज्ञान के लक्षणों मे प्रथम लक्षण कहा है. अमानित्वम्‌।” नम्रता के 
बिना हृदय खुला नही रहता है। इसलिए हमे नम्नता से ज्ञान पाना चाहिए । वाकी 
अपने कुल काम हम सरकार पर सौप सकते हू । वे काम सरकार से होने चाहिए 
झौर ठोक ढग से होने चाहिए। हम भी वे काम करे, लेकिन हमारा मुख्य काम 
संत्याग्रह-शक्ति को विकसित करना है, जो हमे बापू ने सिखाया था। सत्याग्रह 
शब्द के उच्चारण से आनन्द होना चाहिए, लेकिन आज उस शब्द के उच्चारण से 
भय पैदा होता है। यहातक हमने अपने भ्राचरण से उसे नीचे गिरा दिया है। भ्रव 
हमे उस शक्ति को विकसित करना है। इसीलिए मेने इस वक्‍त प्यारेलालजी को 
सस्मेलन में श्राने का निमन्त्रण दिया। में ढेवरभाई से भी कहता हु कि आप सदद 
देने आइये। कुछ हमे सुभता है, कुछ ढेवरभाई को सुभेगा, कुछ और किसीको 
सूझेगा। यहापर जो साहित्यिक बैठे हे, उनसे मदद मागूगा। हम तो सबके सामने 
सिर भुकाकर बोल रहे हे। जहा हमने भगवान्‌ के सामते सिर भुकाया, वहा 
सवके सामने नम्न होकर प्रार्थना कर रहे हे। जो काम भगवान्‌ भारत से चाहता 
है, उसके लिए हमे अत्यन्त नम्न बनना पडेंगा। 

शान्ति-सेना के बारे मे में सोचता था। में एक महाभ्रम मे था कि बापू की 
आखिरी इच्छा थी शान्ति-सेना की स्थापना, जो पूरी नही हो सकी थी, शान्ति- 
सेना नहीं बत सकती थी, लेकिन एक दिल मेरा भ्रम दूर हो गया । १० साल तक 
जो वात मेरे दिमाग मे नही बैठी थी, वह एक दिन मे बेठ गई । इस साल गाधीजी 
के स्मृति-दिवस पर मेने कहा कि शान्ति-सेना बन चुजी । उसका प्रथम सेनापत्ति 
बन चुका, उसका प्रथम सैनिक वन चुका। वह अपना काम करने चला गया । अभ्रव 
हमे उसके पीछे जाना है। गाधीजी शात्ति-सेना के प्रथम सेनापति थे और प्रथम 
सेनिक भी थे। सेनापति के नाते उन्होने आदेश दिये और सैनिक के नाते उसका 
पालन करने चले गये । इसलिए इस भ्रम मे नही रहना चाहिए कि शान्ति-सेना 
नहीं वन सकी। हमे समभना चाहिए कि जान्ति-सेना की स्थापना हो चुकी, एक 
बडा शान्ति-सेनिक वन चुका। अपना काम कर चुका और हमारा मार्गदर्शन कर 
चुका । यह सब देखने को प्यारेलालजी की किताव देख सकते है । 
दसवा सर्वोदिय-सम्मेलन, 
पढठरपुर, ३० मई १६५८ 
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हमारे साथी एक के वाद एक परमेश्वर के पास पहुच रहे हे, जिनके साथ 
हमने काम किया है। किशो रलालभाई, जाजूजी, वावा राधवदास, गोपवाबू, लक्ष्मी- 
बाबू, भारतन, देवदास सारे चले गये। इसलिए सालभर मे जहा दर्शन का आनद 
मिलता है, वही यह भी पत्ता चलता है कि हममे से कौन जीवित हे । कोकण मे 
रिवाज है, वारिण के बाद मित्र एक-दूसरे से मिलते आते है। इसलिए कि 
बारिश के बाद पता चले, कौन जीवित है और कौन नही है। यो तो ससार 
की अखड यात्रा चल ही रही है, लोग इस लोक से परलोक जा रहे हे और 
नये-तये झा रहे हें। इस बीच हमारी भी छोटी-सी यात्रा चल रही है। इस 
साल दो दफा में बीमार पडा, इसका मुझे दु ख है। आज अजमेर शहर मे लोगो का 
मुभ पर प्रेम कावहुत बडा झ्राक्रमण हुआ तो बचपन का स्मरण हो आया और एक- 
डेढ मील दौडना भी हुआ। इस तरह चलता ही रहता है। मालूम नही कबंतक 
चलेगा ? इतना अवश्य मालूम है, जेसा कि गुरु नानक ने कहा है, “हुक्म रजाई 
चल्लणा, चानक लिखिया नाल ।---उसके हुक्म से ही यह सारा चल रहा है । यही 
एक विश्वास, यही आशा और यही भरोसा लेकर हम काम कर रहे है । आप लोगो 
से मिलता हू तो वडा आनद होता है। 

यह काम करनेवालो की एक जमात है---ऐसे लोगो की, जो ज्यादा सभ्यता भी 
नही जानते और उन सभ्यता न जाननेवालो से शिरोमणि शायद से ही है । सारे- 
के-सारे व्यवहार से में भ्रपरिचित हू, उसके विषय मे नही जानता । जब मे बापू के 
पास पहुँचा था, तो एक जगली जानवर ही था उनकी सगति मे जानवरपन तो 
गायद मिट गया,” लेकिन जगलीपन कायम है । उसे वह नही मिटा सके । इसलिए 
जानता नही, मैत्री कैसी रखी जाती है। फिर भी असेख्य मित्र अकारण प्यार करते 
है और पच्चीस-पच्चीस, तीस-तीस, चालीस-चालीस वर्षो से साथ हे। इस तरह यह 
अकारण प्रेम करनेवालो की जमात है। इसके श्रन्दर एक तडपन है, स्नेह है । ऐसे 
ही हम एक-दूसरे से मिलने गाते है | यही हमारे सम्मेलन का मुख्य कार्य है। 

श्राज के आपके श्रध्यक्ष श्री केलप्पनजी हे। हम वडे भाग्यशाली है कि ऐसो 
का साथ हमे मिलता है । उनका आधार नही होता तो केरल मे वह काम नही 
होता, जो हम कर सके। शांति-सेना की नई कल्पना हमें केरल मे ही सुकी । अगर 
वह हमारे साथ न होते, वहा शाति-सेना वनी, वह नही बन सकती थी। उम्र में 
हमसे वे चार-पाच साल बडे हे, लेकिन शाति-सेना का विचार, ग्रामदान, ग्राम- 
स्वराज्य का विचार उन्हे इतना आकर्षक मालूम हुआ कि सब छोड़कर वह इस काम 
में कूद पडे। जब में केरल मे था तो ढाईसो ग्रामदान हुए, वे उन्‍्हीके बदौलत हुए। 
मेरे केरल के छोडने के बाद आमदान की सख्या दुगुनी हुई। कैलप्पनजी ने बहुत 
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जोर लगाया । एक जमाने मे उन्होने रचनात्मक काम भी वहुत किया है। बहुत सालो 
से वह काम करते आये हे । १६२५ मे उनसे मेरा थोठा परिचय हुआ। वायकम 
के सत्याग्रह के समय वापू की आराज्ञा से मे वहा गया तो उनसे सम्बन्ध श्राया था। 
वह समाजिक और राजनैतिक कार्य भी करते आये थे। वहा के सभी कार्यो मे उन्होने 
वहुत बडा हिस्सा लिया था, किन्तु राजनंतिक क्षेत्र को छोडना इन दिनो सबसे 
कठिन त्याग होता है। उन्होने जिंदगी मे बहुत्त त्याग किया है। आ्राखिर यह भी 
त्याग किया और मोह से मुक्ति पाकर वह इस आन्दोलन मे कूद पडे। से/मानता हु 
कि वह भाज उस प्रान्त के शाति के अधार हे । उनके पीछे लोगो की छोटी-सी 
जमात है, कितु वह ऐसी है कि उसके शाति के लिए मर-मिटले मे कोई शक नही । 
श्रभी केरल में श्रशञाति हुई थी तो वहा शान्ति की स्थापना में परमेश्वर ने उन्हे 
सफलता दे दी। ऐसे महान्‌ साथी मिले है, उनसे हमे मार्गदर्शन मिल सकता है। 
यह हमारा वडा सोभाग्य है। 

जहा हम रोज कुछ-न कुछ वोलते ही है, वहा नई बात क्या रखे, सिवा इसके 
कि मौन की महिमा प्रकट करे ? जब्द से भी हम वह महिमा प्रकट कर सकते है । 

हम समभते है कि यह साल हमारे लिए आात्मं-परीक्षण श्रौर निरीक्षण का 
साल था। १६५७ तक हमने जाहिर किया था कि जो दिशा हमे सृक्केगी, उस ओर 
हम आगे बढते जायगे। हमे कुछ नई वाते सुभी है, उन्हे हमने झ्रापके सामने रखा। 
जो असफलता मिली है, उसकी पूर्ति के लिए आप काम में लगे ही है । जहा काम 
का सस्वन्ध आता है, वहा हमे कुछ-त-कुछ सृभता ही है। एक अवधि तक काम का 
अनुभव लोगो को प्राया। भ्रव थोडा चितन और ध्यान करना बहुत जरूरी है। 
इसलिए एक साल से यह हमारे लिए ध्यान-काल चल रहा है। हम निरीक्षण करते 
हूं। हमने तो यही कहा था कि यह आरोहण है, भ्रान्दोलन नही। हम एक-एक 
शिखर चढने की कोशिश कर रहे है। एक-एक शिखर चढते है, बीच-बीच मे ठहरते 
हैँ शोर देखते जाते है तो स्पष्ट दर्शन होता है। ऋग्वेद मे कहा है 

यत्‌ सानो सानुं झारहत्‌ । भूरि अस्पष्द कत्वेम्‌। 
तद्‌ इन्द्रो श्रर्थ चेतति। 

श्र्थात्‌ू--एक शिखर से दूसरे'शिखर पर चढते हे तो फिर-फिर से दर्णन होता है। 
चढने के वाद जरा रककर देखते हे तो पता चलता है कि हमने कौन-सी गलतिया 
की है, कहातक आगे बढना है। इन दिनो श्रालोचको ने भी हमे वहुतत मदद पहुचाई 
है । इस आन्दोलन पर काफी आलोचना हुई, जिससे हमे वहुत लाभ हुआ | हम उन 
सभी आालोचको का उपकार मानते हे और चाहते हे कि इसी तरह आन्दोलन पर 
आलोचना एव चर्चा चने । कुछ दोप-दर्णन भी हम चाहते ही है । वह सारा हमारे 
काम मे मदद देगा। उस अनुभव से हमे कुछ सुक्रा भी, जिसे झापके सामने रखता हूं । 

समभने की जरूरत हे कि श्रभी दुनिया का कुछ विचार-प्रवाह बदल रहा है। 
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कुल दुनिया मे, जिसमे हम भी हे, वे विचार-प्रवाह जोरो से वह रहे है और हमे 
प्रेरित भी कर रहे है। भ्रभी एक भाई इग्लेण्ड से आये थे। उन्होने हमसे कहा कि 
“हम भूदान-भ्रानदोलन को देखना और उससे कुछ लेना भी चाहते है । हम आशा 
रखते हैँ कि हिन्दुस्तान दुनिया को श्ञाति की राह दिखायेगा।” मेने कहा, “हिन्दु- 
स्वान तो दिखायेगा ही, लेकिन इग्लेण्ड भी दिखा सकता है।” उन्होने पूछा, “इस 
आशा के लिए आपका क्या आधार है ?” हमने कहा, “इस्लेण्ड हिन्दुस्तान पर 
अ्रपनी मालकियत मानता था, पर अब उसने उसे छोड दिया। इससे इस्लैण्ड 
की नैतिक शक्ति बढी है, ऐसा हम मानते हे। मालकियत छोडते के इसी विचार 
के आधार पर ग्रामदान का आन्दोलन चल रहा है । इसलिए उसका आरम्भ इग्लेंड _ 
मे ही किया है । बहुत-से लोग समझते है कि मालकियत-विसर्जन के इस आन्दो- 
लन का आरम्म १८ अप्रैल १९५१ मे हैदराबाद राज्य मे हुआ। किन्तु हम तो 
मानते है कि इसका आरम्भ इस्लैण्ड ने १५ अ्रगस्त १९४७ के दिन किया और उससे 
हमे स्फूति मिली ।” यह सुनकर उस भाई को बहुत आनन्द हुआ भौर कुछ आइचये 
भी ! हमने उससे यह भी कहा कि “हम बहुत श्राशा रखते हे कि इस्लेण्ड जेसा 
बलवान देश इतने बडे साम्राज्य की सत्ता छोडने की हिम्मत कर सकता है तो 
वह यह हिम्मत भी कर सकता है कि हिंसा-शक्ति से सन्यास ले ले और अहिसा 
को प्रयोग करे | सेना से मुक्ति पाने का विचार भी ऐसा बलवान राष्ट्र ग्रहण कर 
सकता है। हमने उप्तसे यह भी कहा कि “लद॒न जैसा स्फूरतिदायी शहर दूसरा 
कौन-सा हो सकता है, जहा दुनिया भर के स्वातन्त्यप्रेमी लोगो को आश्रय मित्रा 
है । मेजिनी को वहा आश्रय मिला है। डॉ० सन्‌ यात सेन वही रहे थें। कालें- 
मावर्स भी लन्दन में रहे हे। गांधीजी भी वही से प्रेरण। पाकर आये। इस तरह 
लन्दन को दुनिया के स्त्रातत्यप्रेमी लोगो का स्फूति-स्थन मानना प्रड़ता है। इसी - 
लिए में इग्लैण्ड से यह आशा करता हू कि वह सामने श्राये और शांति का काम 
उठाये ।” यह सुनकर उस भाई को बहुत ही भ्रानन्द हुआ । 

मेने आपको यह कहानी इसलिए सुनाई कि मेरे दिल मे क्या चल रहा है, यह 
आप जाने | में अपने इस काम को राष्ट्रीय नही, जागतिक आन्दोलन मानता हू। 
जागतिक पृष्ठभूमि पर में विचार करता हू कि इसमे कौन से कदम उठार्य जाय ? 
इसके लिए हमे सही तरीके दूढने होगे श्लौर वह हम तभी कर सकते हैँ, जवर्कि 
खूद को जागतिक परिस्थिति मे रख सके । इसी लिए हम 'जय जगत्‌” का उद्घोष 
करते है। राजस्थान मे हम झाये तो गाव-गाव के लोग हमे अ्रभिवादत करने के 
लिए 'जय जगत्‌, जय जगत्‌' बोलते है । यह कोई छोटी बात चही कि दस-ग्यारह 
साल मे हम 'जयहिन्द' से 'जयजगत्‌' तक पहुच गये हे। यह इसलिए कोई छोटी ' 
बात नही कि यह एक सकलल्‍प दुनिया मे काम कर रहा है, जो कुल दुनिया को एक 
करके ही रहेगा। + * » 


'जयहिन्द' से 'जयजगत १०१ 


तब राष्ट-राष्ट के भेद टूट जायगे। इसके लिए विज्ञान भी उत्सुक है भर उसका 
बल हमारे पीछे है । इन दिनो में अपने पीछे विज्ञान का जितना वल महसूस करता 
हू, उतना इससे पहले कभी नही किया था। ग्रामदान शरद भूदान-विचा र के पीछे 
प्रात्मज्ञान या वेदान्त का जितना बल है, उतना ही विज्ञान का भी वल है। विज्ञान 
हमे सकुचित मनोवृत्ति नही रखने देगा । वह इसके खिलाफ ही है । वह झावाहन 
कर रहा है कि “मानव, या तो मिट जा या एक बन जा, व्यापक वन जा । इसके सिवा 
तीसरी वात नही । श्रगर तू मिठना चाहता है तो में तुझे मिठा सकता हूं। और 
अगर व्यापक बनना चाहता है, तो उसमे भी मदद दे सकता हू। उसके लिए बाता- 
वरण तैयार हे ।” जब हम इसपर सोचेगे तो ध्यान मे आयेगा कि हमें अपनेको 
एक और व्यापक वनाना चाहिए । यह कैसे किया जाय, यह भी आज हमे विज्ञान 
के कारण सूक रहा हे । यह विचार हमे ऐसी कल्पना मे ला रहा है, जिससे हमे 
ध्यान में आयेगा कि हम समन्वय की भूमिका भे कास कर रहे है । 
मरस्ट्रेलिया से एक भाई हमसे मिलने आये थे। उन्होने पूछा कि “आस्ट्रेलिया 

के लिए भूदान का क्या सन्देश है ? ” मेने कहा, “चीन और जापान के लोगो को 
यह आवाहन करो कि भाइयो, आप लोग हमारे देश में आइये, हम आपका 
स्वागत करते हे । यह भूमि आपका स्वागत करती है । यहा श्राकर आप प्रेम से 
रह सकते हैं। यहा ज्यादा भूमि पडी है। इसलिए आप यहा खुशी से आइये ।”” 
यही भूदान का विव्वमानवता का सदेश है। भूदान विश्वमानव बनाना चाहता 
है। भ्रव वे दिन लद गये, जब हम अपने-अपने देश का अभिमान रखते और उसीमे 
अस्त रहते थे। किसी जमाने मे अपने देश का गौरव दूसरे देशो की कुछ न्यूनताओो 
के साथ करने मे लज्जत और गायद इज्जत भी मालूम होती थी। लेकिन आज 
तो न उसमे लज्जत हे और न इज्जत ही । इस तरह स्पष्ट हैं कि यह हमारा एक 
सा्वराष्ट्रीय ग्रान्दोलन हे और इसी पृष्ठभूमि मे हमे काम करना हे । 

. हमसे चहुत-से लोग पुछते हू कि “कई छोटे-छोटे सवाल भी हे--दु ख हे, अन्याय 
हैं, भूमि के क्षेत्र मे भी बहुत-से श्रन्याय होते हे । फिर छोटे-छोटे सत्याग्रह भी क्यों 
ने चलाये जाय ? ” हम उनसे कहते हे, “बापू के जमाने मे जो सत्याग्रह हो गये, 
प्रार इस जमाने में उन्हीका भ्नुवतेन, वाह्य अनुकरण करे, तो वह ऐसा ही होगा, 
जमे राणा प्रताप और शिवाजी का अनुकरण कर किले बनाना । उन दिनो किले 
देश की रक्षा कर सकते थे, पर आज किले बनाये तो वे वमवाजो को मदद ही 
देंगे। उन्हे बम गिराना बहुत नजदीक हो जायगा, अ्रनुझूल हो जायया । इसलिए 
हम वापू के सत्याग्रह का स्थूय अनुकरण, स्थूल अ्रनुवर्तत कंसे कर सकते है ? ” 
इसपर लोग यह कहते है कि “गाधोजी तो बहुत पुराने जमाने मे नही हुए, उनका 
जमाना अभी पुराना नही हुआ है । क्या इतने मे बहुत फर्क पड गया ? * में कहता 
हू, “भाई ! हा, इतने मे बहत्त-चहुत फर्क पड़ गया । एक फरके तो यह कि वह विदेशी 
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राज्य मे काम करते थे और हम स्वराज्य मे काम कर रहे हे । दूसरा फके यह कि 
वह अनिय चित सत्ता मे काम करते थे, जबकि हम लोकशाही मे काम कर रहे है । 
तीसरा फर्क, जो मेरी दृष्टि से सबसे महत्त्व का फर्क है, यह है कि श्राज अणु-युग 
का श्रवतार हुआ है। ये बाते हम भूल नही सकते । गाधीजी के जमाने मे अणु 
शुरू हुआ था, पर आज उसका नया दर्शन हो रहा है । विज्ञान रुद्रावतार हो 
सकता है और वह विष्णु का अवतार भी । इसलिए यह सबसे महत्त्व का विचार है 
कि लोकशाही, स्वराज्य और विज्ञान के जमाने में सत्याग्रह का रूप क्या हो ” इस 
पर हम सवको गम्भीरता से सोचना होगा । अगर हम सत्याग्रही नहीं तो'कुछ भी 
नही हे । अगर हम कोई हं तो सत्याग्रही ही है, याने हमारा और कोई दावा हो 
ही नही सकता । हमारे मार्गदर्शक इसी बात के तो गृरु थे । उनके पीछे उनके 
विचार के प्रचार की जिस्मेदारी आप और हमपर आई है और वह शोर भी वढ 
गई है । इसका चिन्तन हम सवको करना ही होगा । आज मानव के हाथ में ऐसी 
दक्ति श्रा गईं है कि हिसा करनेवाले एक जगह बैठकर अस्त्र फेक कुल दुनिया का 
सहार कर सकते हें । तब सवाल खडा होता है कि ऐसी स्थिति भे सत्याग्रह का 
स्वरूप क्या हो ? स्पष्ट है कि कोई ऐसी शक्ति सत्याग्रही के हाथ मे चाहिए कि 
जैसे वे घरनेठे संहार कर सकते है, वसे ही वह भी घरवेठे सारी दुनिया का बचाव 
कर सके । यह खोज का विपय है । हममे उन हिसको के हृदय मे इस तरह प्रवेश 
करने की शक्ति होनी चाहिए कि जिन हाथो वम बने, उन्ही हाथो को उन्हे समुद्र 
मे डुवो देने, नष्ट कर देने की प्रेरणा मिले और वे उन्हे नष्ठ कर दे ।* 

/ एक अमरीकी भाई मुभसे अमरीका के लिए सदेश मांगने झ्राये थे। में तो 
इस तरह कभी सदेश नही देता । मेने कहा, “अमरीका को सदेश देने की धृष्टता 
में नही करूगा।” तो भी वह भाई कहने लगे कि “आप कुछ बताइय । इसपर 
मेने कहा, “भाप लोग ये जो तरह-तरह के शस्त्रास्त्र बनाते है, उन्हें खूब बनाये। 
उसमे कोई कमी न रखे, क्योकि उससे काम दिलाने का सवाल थोडा हल होगा । 
कितु आगे जब क्रिसमस का दिन' आये तो उस दिन हिस्मत के साथ भगवान्‌ 
ईसामसीह का नाम लेकर वे सारे शस्त्रास्त्र समुद्र मे डुवो दे। आज तो आपके 
शस्त्रास्त्र रूस खतम करता है और रूस के शस्त्रास्त्र आप खतम करते हूं 

जलपोत वे ड्वोते हे और उनके हवाई जहाज आप । किन्तु इस तरह परस्पराव- 
लम्बन का काम क्यो किया जाय ? इसलिए श्राप स्वावलम्बी बने ! भ्रमरीका के 
हवाई जहाज अमरीका ही ड्बो दे भर रूस के हवाई जहाज रूस ही खत्म करे। 
इसकी क्या जरूरत है कि मेरे हवाई जहाज वे तोडे और उनके में तोड़ ” 
मेने उस भाई से कहा कि “इस तरह अपने हाथो से अस्त्र बनाना और उसे 
ड्बो देना एक खेल हो जायगा। हम दूसरे के शस्त्रो का खण्डन करे और वे हमारे 


बा. 


दस्त्रो का खडन करे, इसके बजाय हम ही अपने शस्त्रो का विसर्जेव कर दे । 
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हमे गणपति की कहानी याद है। वचपन में हमारे दादा गणपति-उत्सव करते 
थे। हम चदन घिस-घिसकर झपने हाथो गणपति की मूर्ति बनाते और उसकी पूजा 
करते थे। हमे उसमे बडा सतोष मालूम होता था। तेरह-चौदह दिन उसकी 
पूजा और आरती वगरा होती थी । आखिर जब उस गणपति का तालाब या कुए 
में विसर्जन करना पडता था तो हमे उस समय बडा दु ख होता था। खेर, इसमे 
बया खूबी होगी, इसका हमारे चित्त पर वहुत असर होता था। 'आवाहन के वाद 
विसजंन भी अपने ही हाथो से करना पडता था इसका अर्थ यही है कि आपने ही उसे 
भगवान्‌ के तौर पर बनाया। इस तरह हमारा शास्त्र सुभाता है कि भगवान्‌ को 
वनानेवाले तुम हो । इसलिए सबसे श्रेष्ठ देवता मानव है। गणेश-पुजा की इस 
प्रक्रिया द्वारा हमारे पूर्व॑ज हमे बताते हे कि तुम पुजा तो करो, पर यह पहचान लो 
कि तुमने ही इसे वनाया है, इसकी प्राण-प्रतिष्ठा करनेवाले तुम ही हो। तुम्हारी 
ताकत से ही भगवान्‌ बता है । ऋग्वेद मे एक मन्त्र आता है श्रय में हस्तो भगवान, 
अय से भगवत्तर , याने मे भगवान हु और भगवान्‌ से भी श्रेष्ठ ह। इससे बेहतर 
मन्त्र और कौन-सा हो सकता है ” जहा पहले वाक्य में ऋषि कहता है कि में 
भगवान्‌ हू, वही दूसरे वाक्य,में कहता है भगवत्तर याने भगवान्‌ से श्रेष्ठ ह, 
वयोकि आखिर भगवान अबव्यक्त है और हम व्यक्त हैं। हमारे हाथो जो सेवा 
होगी, वह व्यक्त होगी और उसी सेवा के कारण उसका गौरव होगा । उस पूजा 
से भगवान्‌ का वेभव बढ गया है। यही समझाने के लिए हमारे पूर्वेजो ने गणपति- 
विसजंन की प्रक्रिया हमे सिखाई है। उसका राज पीछे खुल गया। वह प्रक्रिया 
आवाहन की प्रक्रिया है । उससे आवाहन के वाद विसर्जन किया जाता है। इसी- 
लिए हमने उस अमरीकी भाई को समभाया कि क्रिसमस के दिन अपने-अपने सभी 
शस्त्रास्त्र डइबो दीजिये। यही हमारा सदेश हे । 

भाइयो, होली का त्योहार किसलिए आता है ? हमारी सत्र आसक्तियो की 
चीजे जलाने के लिए । जरा देखो और सोचो कि सालभर मे हमारे मन मे क्या- 
वया आसक्तिया होती हे । हमारे मन मे जो श्रासक्ति है, उसे हम दूसरे को नही 
दे सकते, क्योकि वह दूसरे को भी विगाडेंगी, दान लेनेवाला भी स्वार्थी बनेगा । 
इसलिए उसे जलाना ही चाहिए । कानून के हक की बात करते हो, मालकियत के 
कागजो की बात करते हो, तो वे कुल-के-कुल कागज जला दो | उससे बहुत अच्छा 
होगा, अपने देश में बहुत बडी ताकत पैदा होगी । होली का त्योहार इसीलिए है। 

एक सरकारी भनत्री आये थे। कुछ वात चल रही थी। कहते थे कि “हमे 
चिन्तन-मनन्त के लिए समय नही मिलता ।” मेने कहा कि “मनन के लिए समय 
नही मिलता तो वह मन्नी कहा रहा ? वह तो तन्री हो गया।” उन्होने कहा 
कि “क्या करे, बहुत फाइले होती है, बहुत रेकार्ड होता है, इसलिए समय नही 
मिलता ।” मेने कहा, “रोज रेकार्ड रहता है, तो ठीक, लेकिन होली का भी दिन 


१०४ सर्वोदिय-स देश 


होता है या नही ? बहुत ही अच्छा प्रयोग होगा, श्रगर होली के दिन कुछ फाइले 
उसमे डाल दी जाय । दुनिया मे कुछ त्योहार ऐसे होते है, जिस दिन हम भ्रपनी 
आसकित जलाते हे, तो सच्चे श्रथ॑ में त्योहार हो जाता है ।” 

हम कहना चाहते थे कि इस आन्दोलन को केवल एक राष्ट्रीय भूमिका पर 
मत मानो । जागतिक भूमिका इसके पीछे है, ऐसा मानो, तभी उत्साह आयेगा । 
समभ मे नही आता है कि कौन-सी ताकत मुझमे है।लोग मुझसे कहते है कि “भ्राप 
तो बहुत कम खाते हे *, त्तो मे उनसे कहत्ता हु, “में आकाण खाता हु । आठ साल 
से मेरी यात्रा चल रही हे। मेरा आकाश-सेवन चल रहा है। उससे मुझ्के ताकत 
मिलती है। इसलिए मरने के समय के पहले में कभी नहीं मरूगा ।” मुझे तो भास 
ही नही होता कि में कुछ काम कर रहा हू । एक बहुत बडी ताकत, एक बहुत 
बडा विचार मूझे घुमा रहा है, में नहों घूम रहा हु। आखिर हम और आप हे 
कोन ? बिल्कुल नाचीज ! हमारी कोई हस्ती ही नही है। तामिलनाड मे में घूम 
रहा था | माणिक्य वाचकर के भजन गाता था। कम-से-कम तमिल भजन गाने का 
नाटक तो में करता ही था। माणिक्य वाचकर के भजन का एक वचन मे याद है 

नान यार ? यार झाएिर ऐ नये 

तामिलनाड का सर्वेश्रेष्ठ महाकवि माणिक्य वाचकर कह रहा है, “मे कौन 
हू, मुझे कौन जानता है ? म॒झे कोई नही जानता ।” यह भजन सेने पढा तो मुभे 
लगा कि वह मुभे लागू हो सकता है। मुझे इस दुनिया मे कौन जानता है ? में कोन 
हूं” में बिल्कुल नाचीज हु और झाप भी कौन है, जिन्होने इतना काम किया है ” 
अत्यन्त उपेक्षित लोग अगर कोई हो तो,ये आप लोग हे । 

नववाबू की ही बात देखिये । दो साल लगातार भंगडा कर उन्होने सभा से 
मुक्ति पाई और इस आन्दोलन मे वह कूद पडे । में उनकी तारीफ तो क्या करू ? 
इसके पहले भी कई बार मुझमे मिलने का मौका आता था, लेकिन एक शब्द से 
भी मेने उन्हे यह कभी नही सुझाया कि आप यह काम सीखिये | व्यक्तिगत कर्तन्य 
के बारे मे सुझाने का मेरा स्वभाव ही नही है। लेकिन उसके दिल में झ्ाग थी, 
इसलिए उन्होने वह पद छोडा। शभ्रब उनकी तारीफ में करू तो उसमे शोभा नही, 
इसलिए में चुप रहा। कितु उनके त्याग की इतनी उपेक्षा हुई-कि इतनी गनीमत 
समभिये कि “उन्होने मूर्खता की, ऐसा किसीने नहीं कहा। उन्होने बहुत बडा' 
त्याग किया था, पर उसे कोई त्याग समभकर नही किया । उसमे उन्हे आनन्द मह- 
सूस हुआ और आनन्द का काम समझकर ही उन्होने यह निर्णय लिया। आखिर 
मुझसे रहा नही गया और उनके गाव की एक सभा में मेने उसका जिक्र कर ही 
दिया। मेने कहा, “माणिक्य वाचकर भी एक राज्य के मुख्य मत्री थे और उन्होने 
वह त्याग दिया था । ऐसा ही भगवान बुद्द ने किया। ओर ऐसा ही काम नवबातू 
ने भी किया । + 


५ 
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हमारी एक लडकी अ्रच्छी पढी-लिखी है । पहले प्रोफेसर थी। वह काम छोड- 
कर मेरे पास झाई है। सात-अआ्राठ साल से मेरे साथ घूम रही है और काम कर 
रही है। कुछ भ्रथ भी उसने लिखे है । एक रचनात्मक कार्यकर्ता, गाधीवादी बुजुर्ग 
उसे सलाह दे रहे हैं कि “तरी लडकी, यह क्या कर रही है ? तू तो अभी जवान 
हैं। विनोवा दृढा हो गया । अभी तो तेरी जवानी का काल चल रहा है। जरा” 
सोच । आगे चलकर कमजोर हो जायगी। इसलिए जरा स्थिर जीवन कर ले । 
इतनी उपेक्षा, हृ॒द दर्जे की | ऐसी हालत मे भी आप लोगो ने काम किया है। में 
जानता हू कि भगवान्‌ काम चता रहा है। भगवान्‌ की ही कृपा है और इमीलिए 
यदा-अपयश की तुलना आप मत कीजिये और काम करते जाइये । 

कुछ लोग कहते थे कि “आपने इतना काम किया है, इतने ग्रामदान प्राप्त 
किये हे, लेकिन इसके थ्रागे का काम करने के लिए आप फेल हो गये ।”' मेने कहा, 
“मेरे फेल होने से आप पास होते हो तो में पचास दफा फेल होने के लिए तैयार 
हू । मुझे वडी खुशी होगी । मेरे फेल होने से झ्राप पास होते है, यह बोलने मे क्या 
आपको इज्जत मालूम होती है ? क्या यह आपको शोभा देता है ? क्‍या मेरे घर 
की लडकी की शादी थी ?”” इस तरह जब में सिह-गर्जना करता ह तो मेरे सामने 
रे नही टिकता। मेरा दर्जन होते ही और मेरी गर्जना सुनते ही लोग चुप हो 
जाते है । 

भूदान मे चालीस ताख एकड जमीन मिली है और आठ लाख से ज्यादा वटी 
है। उसमे अच्छी फसल पैदा होती है | वाकी जमीन वाटना वाकी हे । उसमें मदद 
को जरूरत है, बहुत मेहनत का काम है, जो लोग कर रहे है । उसमे कुछ ऐसी भी 
जमीन है, जिसे (रिक्लेम' करना पडेगा। कल ही जयप्रकाशजी कह रहे थे कि 
“विहार से इस जमीन के लिए सरकार ने वडी कजूसी से तीस लाख रुपया 
मजूर किया ।” वहा के मत्नी कह रहे थे कि “यहा कितने कम खर्च मे अ्रच्छी-से- 
अच्छी फसल होती है, जवकि इस जमीन के लिए इतना सधिक खर्च करना पड रहा 
है ।” सोचने की वात हे, सरकार सिर्फ दूसरे राष्ट्रो के भय से सेना पर करोड़ो 
खर्च करती हे । उसकी विभिक एज्यूकेशन' (वुनियादी जिक्षा) कितनी महगी है। 
इन खर्चो मे कमी क्यो नहीं की जाती ? ध्यान रहे कि में क्रिसी पर निर्मर नहीं 
हूं, लेकिन कम-से-कम इस काम के लिए करोड रुपये तो मिलने ही चाहिए थे! 
श्राप लोगो ने ही गलती की कि कई लाख एकड पडी जमीन के लिए कु उ ही चाए 
मांगे और सरकार ने भी उसमे से कुछ॒ही लाख दिये । यह तो ऐसा ही किस्सा हपा 
कि किसी भिखारी को कृवेर का दर्शन हञ्ना तो उनने उसमे जञाक के दिए ऋर 
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बडी स्कीम होती है । इसलिए श्राप लोगो ने दस करोड की माग क्यो नही की ? 

में कहना यह चाहता हू कि इस आन्दोलन को तराज्‌ मे डालकर नापना नही 
है । हमे यह नही देखना है कि हमने कितने ग्रामदान प्राप्त किये हे, कितनी जमीन 
प्राप्त की है । हा, जागतिक दृष्टि से सोचना है। तब आप इस तरह सत्यायह की 
बात नही करेगे। विज्ञान-युग में छोटे सत्याग्रह नही होते । सत्य तो वडा हो होता 
है, जो सबका ध्यान खीच सकता है। हमे सवका ध्याव खीचने का अभ्यास करना 
चाहिए। विज्ञान-यूग ने हम-आपपर सत्याग्रह का घास्त्र विकसित करने की जिम्मे- 
वारी डाली है। इसलिए हमे सोच-समभक र ऐसी युक्ति खोजनी चाहिए, जिससे 
सामनेवाला श्रन्दर देखे श्र उसके हृदय मे धर्मक्षेत्र, कुरुक्षेत्र शुरू हो । क्रिकेट का 
खेल खेलनेवाले कहते हें कि भ्रगर ग्राउड परिचित हा, तो खेलने मे अनुकूलता होती 
है भौर भ्रगर वह अपरिचित हो तो अच्छे खिलाडी होने पर भी तकलीफ होती 
है। इसलिए किस ग्राउड पर खेले, इसीका महत्त्व हे । इसी तरह हम किस ग्राउड 
पर लडे, यही सोचने की वात है। इन दिनो यही माना जाता है कि लडाई श्र 
के क्षेत्र मे ही होनी चाहिए, ताकि हार होगी तो उसका नुकसान होगा श्रौर जीत 
होगी तो भी उसीका नुकसान होगा। इसी तरह में कहता हू कि हम सत्याग्रह की 
लडाई सामनेवाले के हृदय-क्षेत्र मे लडे | उसे श्रन्दर से यह महसूस हो कि में गलती 
कर रहा हू ! अगर हमे ऐसी कोई युक्ति सूझे कि अन्याय करनेवाले मनुष्य के हृदय 
में घर्मक्षेत्र, कुरुक्षेत्रकी लडाई छिड जाय शोर वह यह सोचे कि मे गलती कर रहा 
है, तभी वह सत्याग्रह होगा । 

सेट पाल की बडी मशहूर कहानी है, जिसने ईसाइयत को खूब फैलाया । वह 
पहले कोई महापडित था श्रौर ईसाइयत के विरोध मे था। ईसा के शिष्य तो 
विल्कुल ही सीधे-सादे थे । कोई मच्छीमार था तो कोई बुनकर। मच्छीमार को 
ईसा ने कहा, “00ग्रा बात 009 प्रढ बावे ॥ जी] ,्रश6 एणा 9॥605 
०770॥ / (तुम मेरे पीछे भ्राओ, मे तुम्हे मच्छी मार नही, मनृष्यमार वचाऊगा । ) 
वह अपना जाल छोडकर ईसा के पीछे गया । ईसा के शिप्य एक के पीछे एक मारे 
जाते थे, सताये जाते ये। यह पाल ही, जो पहले 'साल' था, उन्हे बहुत सताता था । 
एक वार ईसा के श्रनुयायी कही जा रहे थे भर उनको पाल सतानेवाला था, पर 
उस पहली ही रात मे नीद नहीं आई और सपने मे भगवान्‌ झाकर बोले, 
“जुदा, 7! | जाए 00 907 ए०४७४९८४6 778 2” (मुझे क्यो सताते हो ? ) 
साल ने कहा, “तुमे तो में नहीं सता रहा ह्‌। तुझे कब सताया है ?” तब ईंसा 
बोले, “तू मेरे लडके को सताता है तो मुझे ही सताता है ।” यह वाक्य उसने सुना 
और दूसरे दिन उसका परिवर्तन हुआ। वह साल का पाल होकर ईसा का सर्वश्रेष्ठ 
ऐसा शिष्य वना, जिसके दिल में भगवान्‌ का प्रवेश हुआ । इसी तरह सामनेवाले 
के हृदय मे ही हमारा प्रवेश होना चाहिए। जो ऐंटम वम और हाइड्रोजन बस 
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वनाता है, उसकी योजना करता है, उसके हृदय मे ही लडाई शुरू हो कि “अरे, 
में यह ठीक नही कर रहा हू ! 

मनु ने कहा है कि “अपनी असफलताओं से तुम अश्रपनेकी अपमानित मत्त 
करो ।” में आपसे कहना चाहता हु कि अ्रगर हमे असफलता भी मिली हो, तो वह 
अत्यन्त उज्ज्वल है। अगर नही मिली हो तो वह उज्ज्वल है ही । इसलिए हम 
अपनेको कभी अपमानित न करे। हम यह समझे कि हमारा काम हम नही कर 
रहे है ।हम तो नाचीज हैं। वह हमे चला रहा है, हिला रहा है, बुला रहा है, 
घुमा रहा हे। ऐसी भावना लेकर ही हम काम करे । हम आपकी यकीन दिलाना 
चाहते हे कि यह जमात खम्मीर बनेगी और दुनिया के जन-समूह को परिवर्तित 
करेगी, इसमे कोई सदेह नही है । यह शक्ति हमारी नही, भगवान्‌ हमसे यह काम 
करा रहा है। यह उसकी लीला है, वह नाचीज और कमजोर झोजारो से काम 
करना चाहता है। ऐसी भावना, ऐसा विश्वास लेकर झ्राप काम कीजिये, परीक्षण 
फीजिये, खूब निरीक्षण कीजिये, गलतिया सुधारिये और यह ध्यान मे रखिये कि 
वावजूद इन सव गलतियो के भगवान्‌ का एक पवितन्न हाथ हमारे सिर पर है। यह 
अद्धा आप रखिये। 
ग्यारह॒वा सर्वोदिय-सम्मेलन 
अ्रजसेरं, २७ फरवरी १६५६९ 
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श्राज उस सवसर पर मुझे एक विश्वेप ही थानन्द की श्रनुभूति हो रही है। 
आप सब बैप्णव-जन होने की इच्छा रखनेवाने हे और वैसी कोथिश करनेवाले हैं। 
आप लोगो की इस सगति को से अ्रपना भाग्य मानता हू । यहा हम लोग कुछ चर्चा 
करेंगे और उसमे से कुछ नतीजे भी निकालेगे, लेकिन मेरे लिए उन सव चर्चाओ से 
और नतीजों से भी विशेष लाभदायी वात यह है कि हम सव साथ मिल रहे हे। 
आज नुवह मित्रो में चर्चा हो रही थी कि हम हर साल एक सम्मेलन करे। सम्मेलन 
किसदिए ? मेने सुकाया--/सेवको के आपस के सम्पर्क के लिए/--ये शब्द जोठे 
जाय | 

यह सूचना स्वीकार करली गई श्रौर उसमे सुध्यर के तौर पर ये शब्द ओर 
बढायें गए--/विचार-विनिमय के लिए ।” जव इकट्ठ होते हे तो विचार-वितिमय 
तो हम करेगे ही, इसलिए मेरे मन मे सम्पर्क सब्द ही काफी था, क्योकि जब्दो से 
जो विचार-विनिमय हम करते हे, उससे भी प्रधिक गहरा विचार-विनिमय, सन 
से, मौन से, एक उवा में बैठने से, एक श्रद्धा की अनुभूति मे, एक मत्र का मानसिक 
मनन करने मे, कर सकते हे । हम सबने यहा एकत्र होकर अभी काता। यह दृश्य 
इन दिनों इर्लभ-सा हो गया है। में उसका अत्यत प्यासा हू,। इसलिए जव में इस 
उपासना में सत भाई-बहनो के साथ शामिय होता हू तो चित्त मे एक ऐसी भ्रवस्था 
का अनुभव करता हु, जिसको शायद समाधि कहना अनुचित न होगा। हमे एक 
. मार्ग-दर्शन मिला था, भ्रगर हम उस मार्ग-दर्शन मे चलने की फिर से प्रतिज्ञा करते 
हैँ तो हमारे लिए बहुत है। इसीसे हमारा पुण्य-पुज वढेगा, रावित वढेगी । 

सर्वोदिय-समाज का हमारा यह सगठव एक ढीला-ढाला सगठन कहा जादा 
है। शब्द हमेशा विचार की ठीक बतलाता है, ऐसी वात नही हे। श्रगर इसे सग- 
ठन कहना है तो में इसे सहज सगठन कहना चाहूगा। बेहतर तो यही है कि हम 
झपने मन मे समझे कि यह भ्रसगठन है। यह रचना नहीं है, चल्कि सहज सम्पर्क 
हे। इसपर लोग आ्राक्षेप करते हे कि ढीले सगठन से क्या लाभ होगा ? मेरे खयाल मे 
यह आक्षेप सही भी है। हम श्रगर एक यन्र चलाना चाहते है तो उस यत्र को 
तग होना चाहिए। यदि धर्षण के...डर से हम उसे ढीला रखे तो वह यंत्र काम 
नही देगा। यत्र चलाना हे तो उसे तग रखा जावे और यह ध्यान रखकर कि उस 
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घर्षण होगा, उसमे स्नेह के लिए तेल डाला जाय। घर्पण के डर से यत्र ढीला रखेंगे, 
तो न धर्षण होगा, न तेल की जरूरत पडेगी, लेकिन साथ-साथ उस यत्र से कुछ काम 
भी नही होगा। “भास्टर मारे नहीं ने भर्णावे नहीं“-.मास्टर न भारे न पढावे, 
ऐसी बात हो जावेगी। सर्वोदय-सगाज के लिए किसी तरह की सघटना की कल्पना 
नही है, लेकिन इसका अर्य॑ यह नही कि हमारा काम विखरा हुआ होना चांहिए। 
हम जो काम करना चाहते हैं उसके लिए हमारे पास कोई सगठन नही है, ऐसी 
वात नही, वल्कि हमारे पास जो सस्थाएं है और जो अलग-अलग काम करती हें 
उन्त सवका संगठन हम करने जा रहे है, उसमे से ही 'सर्व सेवा सघ' पैदा हो रहा 
है। वह हमारे कार्य का थन होगा । 
यह जो सर्वोदिय-समाज हे वह सह-विचार का, सह-चिन्तन का, तत््व-सकीर्तन 
का, नाम-जप का साधन हो, ऐसा हम चाहते है । वह यत्र है ही नहीं। चह अनि- 
यत्रित विचार है, जो हम विश्व मे फैलाना चाहते है । भ्रौर जिसे सारे विद्व मे 
फैला है, वह सदेह नही हो सकता, विदेह ही हो सकता हे। इसलिए हम उसके 
लिए देह नही बना रहे हे, अगर हम उसे सदेह वनावेगे तो काम जरूर होग।, लेकिन 
वह विश्व-व्यापी नही होगा । इसलिए एक त्तरफ तो काम करने के लिए हम पूर्ण 
रुप से सुसज्ज, सुसगठित, चुस्त यत्र बनाने जा रहे है श्रौर दूसरी तरफ विव्वव्यापी 
सान-असार के लिए एक विदेह रचना कर रहे है | 
पिछले साल जव हम एकत्र हुए थे तब एक भ्रादेश दिया गया था, जिसको 
मानकर भेने परित्रज्या शुरू कर दी, याने घूमना गुरू कर दिया। पिछले साल जो 
नातावरण था बह बहुत तग था और हम जानते है कि सव लोगो की एकाम्न चृत्ति 
उस ओर थी। उसके सम्बन्ध से अगर हम कुछ कर सकते हे तो जरूर करना 
चाहिए, ऐसा सव लोगो को लगा । मेरे मन मे वाघु की मृत्यु के वाद घुमने का 
वचार स्थिर हो ही गया था। यद्यपि वह विचार कई सालपह ले भी मेरे सामने आया 
। सौका मिलेगा तव घूमता शुरू करूगा, ऐसा सोचता था। उस समय क्षेत्र 
अन्‍्यासी कौ बृत्ति से काम करता रहा। लोग मुझे वाहर घूमने को कहते पे, बोलने 
के लिए कहते थे, लिने के लिए कहते थे । वैसे मे कुछ वोय लेता था, कुछ लिख 
भी लेता था, लेकिन वहुत ही कम, क्योकि स्थिर काम करना मेने अपना धर्म सम भा 
. ! वाधू की मृत्यु के बाद घूमने का धर्म भी सामने आया। पिछले साल के सम्मेलन 
वसा आरादेश दिया और में दिल्‍ली गया। वहा जो थोडा कार्से हुआ, उसका 
विस्तार से मे जिक्र नही कर सकूगा। इतना जरूर कहुगा कि हम बहुत-कुछ नही 
कर सके है। लेकिन उसके लिए मुझे असन्‍्तोप भी नही हे। इतना ही हो सका 
कि जो परिस्थिति तग थी और श्रद्धा का भ्रभाव-सा हो गया था उसकी जगह 
अर्थ श्रद्धा भरणाथियों और दृसरो मे पैदा हुई है ! 
इस काम को करते हुए जो अनुभव आये, वह काम का एक छोटा-सा हिस्सा 
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है। परन्तु लोगो मे फैली हुई साम्प्रदायिक भावना का निराकरण करने का मे 
जो भोका मिला वह उस काम का बडा हिस्सा है। सहज ही मौके भ्राते गये भर 
मुसलमानों में काम करने का अवसर मुझे मिला। उन्होने अत्यन्त प्रेम से और 
उत्सुकता से मेरा स्वागत किया, मानो वे मेरा इत्तजार ही कर रहे थे। दस साल 
पहले मुझे विचार सूका कि में अरबी में कुरान का अभ्यास कर, तभी से आायद 
इसके लिए भगवान ने मेरी तैयारी की होगी। मेने देखा कि मसलमानों ने मु 
उनमे से एक माना । हि 

सबसे महत्त्व की चीज, जो इस समय बहुतो की अपेक्षा से भिन्‍न हो सकती हैं, 
बह है--खादी । जहा जाता हु वहा स्वागत मे हार मिलते है, गुजरात को छोडकर 
जहा बहुत सूत मिला, बाकी सब जगह तो फूल की मालाए ही मिली । इसपर से 
आप समभ जायगे कि परिस्थिति कैसी हे। मेरी हालत तो उस श्रस्घे जैसी है 
जिसका वर्णन तुलसीदासजी ने अपने एक भजन में किया हे। एक मनुष्य था जो 
वारिग के दिनो में, श्रावण के महीने में, अधा हुआ । अधा होने के पहले उसे सारी 
सृष्टि हरी-भरी दिखाई देती थी, भव क्योकि वह श्रधा हो गया है, सारी सुष्टि 
उसके लिए लोप हो गई है और उसे हरा-ही-हरा रग सूभता है। तुलसीदासजी ने 
यही कहा कि मेरी दा भी उस श्रधे की तरह हो गई है। मुझे परमेण्बर के नाम 
के सिवा अब कुछ सूकता ही नहीं। आश्रस से में बरसों रहा तो वहा खादी-ही- 
खादी देखता था, दूसरी चीज नजर में नही झ्राती थी। अब बाहर निकला हू तो 
बहा खादी नही देख रहा हू । इस अ्रभाव में इूंसरी सारी बातें फीकी लगती हे । 
सभव है, यह उस सावन के शअ्रंधे जेसी स्थिति हो, लेक्नि में भ्रपनेकी केवल भ्रधा 
ही मही मानता । हमारे सर्वोदिय के विचार में खादी को जो स्थान है, वह दूत्नरी 
किसी चीज को नमहीं। काका कालेलकर ने आज सुबह कहा, “आ्राज नही तो 
कल, यद्यपि आज वैसे कहने की हिम्मत नही भाई हे, हिन्दुस्तान को ही नही, 
बल्कि सारी दुनिया को खादी अपनानी है।” यह वाक्य मुझे ऋषि-वचन जैसा 
लगा। ऋषि भविष्य की वात देखता हैं। हमारे इसरे काम भी अच्छे हें 
ग्रौर उन्हे करना चाहिए, लेकिन वे हमारी विचारधारा के प्रतिनिधि नहीं 
कहे जा सकते, क्योकि उनके सिलाफ कोई विरुद्ध विचार खडा नही है। भिसान्न 
के तौर पर रुप्ठ-रोगियो की सेवा लीजिये। सब मानते हैँ कि कुष्ठ-रोगियों को 
सेवा होनी चाहिए। वह नहो करना चाहिए या दूसरे तरीके से वह सवाल हल हो 
सकता है, ऐसा कहनेवाला कोई विरोधी विचार कुष्ठ-सेवा के लिए नही खडा है । 
ग्राम्य सफाई की चात हम भ्राज करते है, वह काम भी जरूर करना चाहिए, लेकित 
उसके विरोध मे कोई विचार खडा नही है, इसे सव मज्र करते है । बसी वात सादी 
की नही हे। खादी के विरोध में एक विचारधारा सदी है और खद्द र उस विचार- 
धारा के खिलाफ एक व्रगावत है। सारी दुनिया यन्मर-विद्या में विव्वास करती हूं। 
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वैज्ञानिक इसे यस्त्र-युग कहते है । ऐसी परिस्थिति मे जब हम खद्दर को बात करते 
है तो समभना चाहिए कि दुनिया में जो विचारधारा आज चल रही है, उसके 
खिलाफ हमारा यह वगावत्त का रण्डा है। यो तो हमारा राष्ट्रीय भण्डा भी खादी 
का वनाया गया हे और कुछ दूसरे ही रूप मे क्यो न हो, हमने उसमे चरखे को स्थान 
दिया है, फिर भी हम उसे भूल रहे है। यह ध्यान में रहे कि हम दूसरी चाहे हजार 
बाते करे, लेकिन खहर में अगर कामयाब नही होते है तो गाधीजी के विचारों 
का प्रतिनिधित्व करने का दावा छोड देते हे और हार कबूल करते हे। खहर में 
हार कवूल करे तो दूसरी सेवा भी हम छोड दे, ऐसा नही हैं। वह तो हम करे ही। 
लेकिन वह सारी सेवा हमारे विचारों की दृष्टि से गौण हो जाती हे, इसमे मुर्भे 
तनिक भी सन्देह नही है। में यह नही कहना चाहता कि खहर छोडने पर हम 
अ्रस॒त्य या हिसा का आचरण करते हे, फिर भी अगर हम खादी को व्यावहारिक 
मानते है तो जिस सामाजिक भ्रहिसा का हम विचार कर रहे है उसमे खतरा देखता 
हू । इस सम्बन्ध में मेने बहुत विचार किया हे और यद्यपि में जानता हू कि यह 
चर्सा-सघ की सभा नही हैं, लेकिन जो बाते में झ्रापके सामने कहुगा, उन्हे आप 
मुनासिब ही समेंगे | 

तीस साल के बाद भी में कातना नही जानता हू, ऐसा तो नही कहा जायगा, 
यद्यपि में खुद को उत्तम कातनेवाला नहीं समभता हू ) मेरा सूत मिल को बरा- 
वरी नही करता । ऐसा कच्चा सूत अ्रधिक दाम देकर हम बुनवा तो सकेगे, लेकिन 
वह चीज व्यापक नही होगी, उसमे बुनाई महगी पडेंगी और बुननेवाला भी खुशी 
से नही बुनेगा । इस स्थिति मे लोग अगर खादी का नही अ्रपनाते है तो दोष लोगो 
का नही है। खादी को तीस साल तक मौका मिला है। अब भी अगर हम बुनकर 
को कह दे कि कच्चा सत बुने तो चलनेवाला नही है। एक जमाना था कि जब 
श्राश्षम मे पाजन होती थी, तब हम सब दौडकर उसमे सम्मिलित होते थे, मानो 
कोई लडाई हो । पाजन मे जो घागे टूटते थे उनकी सल्या हम गिनते थे। मु्के याद 
है कि वह सख्या कई हजारो तक पहुच जाती थी । यह १६२० की बात है। वही 
अगर हम १६४६ मे देखते हे तो समझ, चाहिए वह काम चलनेवाला नही है । 
इसलिए म॑ इस नतीजे पर झाया हू कि सूत को दुवटना चाहिए, जिससे सूत मज- 
वूत वनेगा और हम खूद भी उसे बुन सकगे । खुद कातते है, बसे ही हम खुद बुन 
भी ले। 2 कक तब यह काम आगे बढेगा । दुबटे सूत्त को बहुत-से लोग तो घर 
मे ही बुन कैगे , जो लोग नही बुन सकेंगे वे दाम' देकर बुनवा लेगे। वह उनको 
सस्ता भी पडेगा। यह एक बात से आपके सामने रखना चाहता था। मेरी आपसे 
भर्ज है कि भाप किसी भी काम मे क्यो न पडे हो, आप अपने झ्रास-पास ख़हर का 
वातावरण अवद्य रखिये। श्रगर वैसा वातावरण नही है तो गाधी-विचार की 
दृष्टि से सारा काम खास कीमत नही रखता है । 
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दुस री वात है--- सर्वोदय-विचार पर परिपूर्ण अमल । उसका समग्र श्रमल 
कव होगा, यह तो परिस्थिति पर निर्भर है, लेकिन श्राज सामाजिक क्षेत्र मे जो 
एक चीज हम कर सकते है, वह है छुथ्माछृत का निवारण । वह अवतक हम नही 
कर पाय हूं। यह अत्यत दु ख और गे की वात है। वेसे में दा साल तक भगी का 
काम करता रहा, लेकिन वह तो देहात का भगी का काम था, जो शहर के भगी के 


काम को अपेक्षा बहुत आसान है। शहर का भगी-काम मनुष्य के लायक ही नही 
| 


अप्पासाहव को आप जानते है । जेल से भगी का काम मिले, इसलिए वहा 
उन्होने सत्याग्रह किया था। लेकिन वह अपना अनुभव मुझे बताते थे कि शहर के 
भगी का कास वह करने लगे तो दो-चार दिन मे ही हार गये। ऐसा काम जिस 
मनुष्य को हम देते हे, वह उसे अ्रछत कहकर ही करवा सकते हे, क्योकि उनका 
दूसरे धधो मे प्रवेश नही है। इस गुलामी से हमे इन्हे मुक्त करना ही पडेगा । उसके 
लिए हम सबको भगी बनना चाहिए, या उस काम को ऐसा स्वरूप देना चाहिए, 
जिससे उसे हर कोई कर सके ! 
अप्पासाहब ने आज मुझसे कहा कि इसे सर्वोदय के बदले अत्योदय कहे तो 
अच्छा हो, क्योकि हमारे भगी भाई सबसे आखिर के दर्जे के हे । वास्तव मे सर्वो- 
दय घब्द का मूल अत्योदय की कल्पना में हे। रस्किन के 'अन टु दिस लास्ट' के 
अपने अनुवाद को वापु ने 'सर्वोदिय” चाम दिया है। जो सबसे नीचे की श्रेणी के हे, 
उनका भी उदय सर्वोदिय मे है । सारी दुनिया का उदय जब होगा तव होगा, लेकिन 
भगी का उदय तो होना ही चाहिए | शब्द तो 'सर्वोदिय” ही रखना ' है, क्योकि 
सर्वोदिय मे अ्रत्योदय भ्रा जाता है । केवल अत्योदय शब्द मे यह भाव झाता हे कि 
बाकी के लोगो का उदय हो चुका है, लेकिन ऐसा नही हे । इस कम्बख्तु दुनिया मे 
उदय किसीका नही है, सबका अस्त ही है। किसीके घर मे चल्हा जलता ही नही 
है, श्रौर किसीके घर के चूल्हे मे रोटिया जल जाती हैं। दोनों के चूल्हो का अस्त 
हुआ है और दोनो को खाना नही मिल रहा है। समाज के पैसेवाले लोगो के 
जीवन का परिपूर्ण भ्रस्त कवका हो चुका है। और जो दरिद्री हे, उनका तो श्रस्त 
ही है। तुलसीदासजी का एक भजन मुझे यहा याद आता है। उन्होने भगवान से 
कहा है कि---“प्रीति की रीति आप ही जानने हैं | शाप वडे की चडाई दर करते ह 
और छोटे की छोटाई दूर करते है । यही आपकी प्रीति की रीति हे।” बडो की 
बडाई कायम रखना, उनपर प्रीति रखना नही है। श्रधिक धनवालो की बुद्धि जड- 
घन की सगति से जड भौर निस्तेज बन जाती हे । जो जज वन गये हे उनका और 
जिन्हें खाने का नही मिलता है उनका, दोनो का उदय होना वाकी है। 
तीसरा विचार अपरिग्रह का है। भगीपन को मिटाना है, वैसे ही परिग्रह को 
भी मिटाना है। बह अपरियग्रह-त्रत से ही हो सकता है। श्री राजेद्र प्रसादजी ने सुबह 
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कहा कि कुछ तोगो का विचार अ्परिग्रह का हे तो कुछ लोगो का विचार अप- 
हरण का है। अपहरणवादी कहते है कि अपने विचार का कुछ तो प्रयोग एक देश 
में हमने करके बताया है, आपका अपरिग्रह विचार चलेगा इसमे हमारी श्रद्धा 
नहीं है । 

डे ; क्या कहते हे, इसे हम छोड ठे। लेकिन हमारे देश की हालत ऐसी है कि 
अगर हम अपरियग्रह-ब्रत पर अमल न करे तो सघर्ष नही टल सकता। मेने अजमेर 
में देखा कि सारवाडियों और सिधी भ्रणाथियों के बीच द्ेप-भावना भरी है । अ्रव 
यह कम हो रही है, क्योकि सिंधी व्यापारी वहा से हट रहे है। मेने वहा कहा था 
कि हिंदुस्तान मे कभी हिंदू-मुसलमानों के वीच, तो कभी ब्राह्मणेतरो के बीच, त्तो 
कभी सिधी और मारवाडियो के वीच झगड़े होते ही रहेगे, जबवतक हिंदुस्तान मे 
झाज की दुर्देशा कायम रहेगी । जबत॒क अन्न की उत्पत्ति तही वढेगी, हेष का यह 
जहर किसी-तन-किसी रूप में बना रहेगा। भगडे मिटेगे नही, हिसा टलेगी नही । 
में गणित का प्रेमी रहा, इसलिए गणित की भाषा मे, लेकिन कुछ सस्त शब्दी मे, 
मेते कहा कि अगर हिन्दुस्तान मे थोडा सुख का अनुभव लोग लेना चाहते हूँ तो 
5 कक को कत्ल कर देना चाहिए, तभी बची हुई सामग्री मे श्राधिभौतिक सुख 

मलेगा । है 

मतलव, शारीरिक धरम के साथ भ्रपरिग्रह-ब्रत और अपरियग्रह-त्रत के साथ 
दरीर-अभ्रम दोनो एक-दूसरे के साथ आते हू । एक ही चीज के ये दो पहलू है । एक 
साल अपरिग्रह की बात हो रहा थी, तव यह पूछा गया था कि किसकी कितनी 
जरूरत है, यह कौन तय करे ? मंने कहा था जिसकी जरूरत हो, वह ही तय करे।. 
हमारे पास धन नही है, इतने से हम भपरिग्रही नही बन जाते । हमारे पास दूसरा 
भी अपरिग्रह पडा है। पैसे नही तो ऐसी पुस्तके पटी हे, जिनकी कभी एकाथ वार 
ही जरूरत पड़ती हे, बाकी हमेशा बन्द ही रहती है । यह एक तरह का परियह ही 
हैं। इस तरह हमे अपने जीवन का शोध करना चाहिए । 
परिग्रह का दूसरा भी एक पहलू है। हम यह मान लेते हे कि खुद के लिए हम 

परिग्रह न करें, लेकिन सस्थाओं के लिए कर सकते है । हिसावादी अपने लिए 
हिंसा नही करना चाहता है, लेकिन समाज और राष्ट्र के लिए हिसा करने मे पाप 
नही समभत्ता। हम भी सरथा के लिए परियग्रह क्षम्प मानते है । से एक भर मिसाल 
दू। चर्चा-सघ का पैसा बेक भे पडा रहता है, जिसका व्याण उन्हे मिलता है। सोचने 
की दात हूँ कि व्याज कहा से मिलता हैं ? वह पैसा दूसरे धवो में लगाया जाता हैं, 
इसलिए व्याज' मिलता है। चरते के लिए दिया हुआ इच्नर-मार्क पैसा यो-तेवा 
जैसे भच्छे काम मे नही तगाया जा सकता, यह मर्यादा हम मानते हू । लेकिन बेको 
हारा दूसरे धवों मे यह लगाया था सकता हे, लगाया जा रहा है, यह एक महान्‌ 
प्रापत्ति है। यह घन-सो भ ही है, चाह सस्वा के नाम से ही क्यो न हो । इसी तरह 
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हमने कस्तूरज़ा-कोप मे फंड इकट्ठा किया है और श्रव गाधीजी के स्मारक मे फड 
इकट्ठा किया जा रहा है। इतने पैसे की जरूरत ही क्यो होनी चाहिए ! और पगर 
पंसे की जरूरत है और इकट्ठा किया गया है तो सान-दो-साल मे वह खत्म करना 
चाहिए। पर यह वनता नही झौर वेक मे पैसा रखकर व्याज लेने की बात छटती 
नही, उसमे हम दोष नही देखते । कारण, हम रहते ही ऐसे समाज मे हे, जहा व्याज 
लेना सूर्खता माना जाता है। गीता मे 'त्यक्त सर्व परिग्रह” कहा है--अर्थात्‌ 
सव परिभ्रह छोडो । भ्रगर परोपकार के लिए भी परिग्रह का मोह रखते हे तो वे 
सारे दोष पैदा होते हे, जो एक सासारिक के काम मे पैदा होते है । 

पहला सर्वोदिय-सम्भेलन 

राऊ, ६ मार्चे १६९४६ 


नली 


२; : अहिसा का रास्ता 


आज हम चार दिन मिलजुल कर प्रेमसलाप करते हुए, विचारों का विनिमय 
करते हुए, साथ-साथ सामुदायिक कार्य करते हुए भर एकत्र रहे। यह एक वडा 
भारी जीवन-लाभ हम सवको हुआ । साढे सातसौ के करीब सेवकगण हिन्दुस्तान 
भर के यहा आये । यहा आने से उनको किसी तरह का भौतिक लाभ मिलनेवाला 
नही था। इस सस्था के समाज के सेवक बनने के कारण किसीको भी कोई 
अधिकार प्राप्त नही होता है। फिर भी इतने सारे लोग यहा आये यह छीटी 
बात नही । अगर इस सस्था के या सम्मेलन के साथ कोई सत्ता, या सत्ता की 
आकाक्षा या उसकी छाया भी जुडी हुई होती तो इस सम्मेलन की कोई खास 
कीमत नही थी । लेकिन सब तरह की सत्ताओ से अलिप्त रहने की इच्छा रखने- 
वाली जमात ऐसे जमाने मे इकट्ठा होती है कि जो जमाना सत्तालोलुप माना गया, 
यह वात काफी महत्त्व रखती है। ० । 

लोगो ने तीन-तीन मिनिट व्याख्यान दिये। यहापर उन व्याख्यानों की 
कीमत इसलिए नही कि उनमे कोई खास लज्जत थी, या उनके बोलने का कोई 
ढंग था, वल्कि इसलिए कीमत थी कि उन लोगो के बोलने के पीछे कुछ-न-कुछ 
काम रहा है । यानी, यह सारी काम करनेवाली जमात है। ऐसो के जो शब्द होते 
है, उनका नाप, उनकी कीमत का श्रकन, उनके पीछे जो ध्येय है, उससे छोटा है। 
मेने बहुत-सारे व्याख्यान एकाग्रता से सुने और उनमे से बहुत-कुछ चिन्तन के लिए 
मसाला मुझे मिल गया। हम लोगो का यहापर सभा-सचालन का यही तरीका 
रहा कि हम कुछ विषयो की चर्चा करते हे। वैसे ताकिक चितन से अगर किसी 
प्रघन की छाले निकाला करे, तब तो अनत छाले होती हे । लेकिन काम करनेवाले 
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ताकिक चिन्तन नही करते है, अनुभव के आधार पर चितन करते है । उस हालत 
में उनको किसी सवाल के जो पहलू सूभते है, वे यहा रखते जाते हे। उसीपर ही 
साधक-बाधक चर्चा होती है और फिर उस चर्चा को हम वही छोड देते है। यह 
एक ऐसा अजब तरीका है सभा-सचालन का, और केवल नया होने के कारण उसमे 
कुछ दिलचस्पी मालूम हो सकती है। लेकिन कइयो को शका रहा करती है कि 
आखिर हम कोई प्रस्ताव नही करते तो इसका, इस चर्चा का, दया नतीजा आता 


। 

सिकन्दर बादशाह की कहानी हे कि उसका एक पदार्थ-प्ग्रहालय था, जिसमे 
कई महापुरुषो के पुतले खडे किये थे ओर हरएक का नाम नीचे लिख रहा था। 
एक दित सिकन्दर के यहा एक मेहमान आया । उसको सिकन्दर सारा ऐतिहासिक 
सग्रहालय दिखाने के लिए ले गया। हरएक मूत्ति बताता गया और उसका वर्णन, 
जो नीचे लिखा था, सुनाता गया। उसे देखने और सुनने के बाद मेहमान पूछता 
है कि “इतने पराक्रमी लोगो मे आपकी मूर्ति तो कही दीखती नहीं है। इसका 
कारण क्या है ? ” सिकन्दर ने कहा, “मेरी मृति खडी की जाय और फिर लोग 
ग्राकर पूछे कि यह किसकी मूति है ” नाम लिखा रहेगा नीचे तो पूछेंगे कि सिक- 
न्दर कौन था ? इसके वजाय बेहतर है कि यहा मेरी मूति न हो और लोग पूछे कि 
यहा सिकन्दर की मूर्ति क्यो नही है, यह में अधिक पसद करूगा ?” तो कोई चर्चा 
हम करे, अत मे प्रस्ताव करे श्र उस प्रस्ताव का दुनिया मे कोई अमल न हो, 
जैसे कि वहुत-से प्रस्तावों का होता है, उसकी वजाय बेहतर हे कि हम चर्चा 
करके इस चीज को छोड दे और हरएक मनुष्य को अपने-अपने स्थान पर जाकर 
उसमे से जिसको जैसे सूभेगा वैसे आगे वरढे, तो हरेक की वुद्धि-शक्ति का प्रयोग 
उसमे होगा और कुल मिलाकर बहुत शअ्रच्छा अमल दीख पडेंगा । यह बेहतर है, 
ऐसा समझ करके हमने यह तरीका चुन लिया है। इसमें श्रसमाधान के लिए गुजा- 
इश नही है, वल्कि तृप्ति के लिए गृूजाइश है। 

इस वार यहापर प्रादेशिक सभाए अलग-श्रलग कराई गई, जिनसे मुझे बहुत 
लाभ हुआ । रोज की दो सभाए होती रही । इस तरह सात सभाए हो चुकी । 
आज रात को एक आखिरी सभा होगी और सारे हिन्दुस्तान के जितने कार्यकर्ता 
यहा आये उनसे कुछ-त-कुछ परिचय मेरा हो जायगा। उन लोगो के सामने जो 
भी चीज शुरू रखनी थी, उस-उस प्रात की विशेपता देखते हुए वह उन लोगो के 
सामने दिल खोलकर रख दी। में मानता ह कि वे चीजे, जो मने रखी हे, लोगो के 
दिलो तक पहच गई झौर में उम्मीद रखता हू कि यहा से जाकर उन चीजो से 
वहुत-सी चीजो को वे अपने जीवन मे एकरस कर लेगे | इससे मुझे जो लाभ हुआ 
है वह यह हुआ कि हरेक प्रातवालो के साथ में एकरस हो सका ह्‌। रूप से नाम 
बेहतर है। नाम से भी प्रेम बेहतर है। लेकिन देहधारी अवस्था मे, और जबकि 
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हम सारे हिंदुस्तान की एक विशेष प्रकार की सेवा करना चाहते हे शौर हिंदुस्तान 
को ही नही, ईदवर के सारे विएव को विभिष्ट समाज मे परिवर्तित करना चाहते 
हैं, तब प्रत्यक्ष सबंध भी कुछ लाजमी हो जाता है । इस वास्ते यह कदम मैने उठाया 
है भोर उसका मुझ्के बहुत लाभ हुआ । 

चार दिन में यहा रहा। पैदल चलकर आया। उससे जो भी थकान आई 
थी, सारी यहा के भित्रो के दर्शन से दूर हो गई और इसके आगे मेने सोचा है कि 
अगर ईश्वर की इच्छा होती तो कम्यूनिस्ट लोगो ने जहा काफी काम किया है, 
भर कुछ ऊधम भी मचाया--'ऐसा कहते है, उस सारे मुल्क में पैदल घूम लू, ऐसा 
एक-दो महीने का कार्यक्रम रखा जा रहा है । मेरी ख्वाहिश है कि सरकार इसमे 
मु पूरी मदद दे। में सरकार से मदद यही चाहता हु कि कम्यूनिस्ट लोग मुभसे 
खुले दिल से वेरोक-टोक मिल सके। याने जो मिलने के लिए आ जाय उनपर , 
किसी तरह की दृष्टि नही रखनी चाहिए। उनको कोई सकोच या भय महसूस 
नही होना चाहिए। इतना भ्रगर सरकार की ओर से हो जाय तो मेरी यात्रा न 
सिर्फ मेरे लिए वल्कि अपने देश के लिए काफी लाभदायी होगी, ऐसी मुझे उम्मीद 
है। तो यह तो आगे मेने जो सोचा है, आपके सामने रखा । 
“ जो विद्येष बाते श्राप लोगो के सामने मुझ्के रखनी थी, वे सारी मेने अपने 
प्राथमिक व्याख्यान मे रख दी हें। फिर भी इस दी-एक मिनिट मे उनको दोहरा 
लू | उनको याद करने के लिए एक छोटा-सा इलोकार्घ सेने वनाया है, जिसमे उन 
चीजों का नाम-निर्देश हे । “झत-शुद्धि बहिश द्धिः श्रमः शातिः ससर्प णस्‌--ये पाच 
चीजे हे । ग्रत शुद्धि--अपने हृदय की शुद्धि, याने अपने व्यवहार की शुद्धि । 
इसका कार्यक्रम आप लोगो के सामने रखा है। कोई कहता है कि यह कार्यक्रम 
कुछ श्रधिक सख्त है, थोडा ढीला होना चाहिए, या मर्यादित होना चाहिए । कोई 
कहता है कि उतना मूलगामी नही है, यह तो शाखाग्राही पाडित्य है। मूल का छेद 
होना चाहिए । इस तरह दो वाजू से इस पर आक्षेप आ रहा है तो उसकी मध्य 
स्थिति अ्रभी के हमारे काम के लिए पर्याप्त हो सकती है। यह है भ्रत शुद्धि का 
सामाजिक कार्यक्रम ।_7" ५ 

मेने जिसको 'वहि शुद्धि' नाम दिया है वह सार्वजनिक सफाई, हर गाव 
में होनी चाहिए । 

फिर तीसरी बात-श्रम याने, परिश्रम-निष्ठा बढाना । सिर्फ परिश्रम ही नही, 
बल्कि उसकी निष्ठा भी बढाना। परिश्रम तो लाचार होकर क्यो न हो, सारी 
दुनिया किसी-न-किसी सूरत मे कर रही है। लेकिन निष्ठापूर्वक श्रम करने की 
बात है। तो श्रम भौर थ्रम-निष्ठा हमे वढानी है, यह तीसरी वात है। क्रम तो 
इलोक के लिए जैसे बैठ गया वैसे बिठा दिया। मेरे व्याख्यान मे क्रम कुछ दूसरा 


था | $ ६ £ कै हे 
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फिर शाति' शब्द से मेरा मतलब 'शाति-सेना' है। उसके बारे मे आप लोगो 
ने काफी सुना है। अपनी जगह भाप उस कार्य को करियेगा। आपमे से हरेक 
सिपाही है भौर सरदार भी है। जितने रचनात्मक-काम करनेवाले हे वे सारे 
शाति-सेना के सैनिक है श्ौर उस दृष्टि से अपनी तरफ वे देखे ओर उस दृष्टि से 
अपना कार्यक्रम रखें, तो जगह-जगह शाति-सेना खडी हो सकती है और फिर 
अपना सारा जीवन उसके अहकार के साथ समर्पण कर देना है। उसकी एक 
छोटी-सी निशानी के तौर पर हम लोगो ने सूत कातने की एक गृूडी मागी है, जिस- 
का कार्यक्रम आप लोगो ने बना लिया । 
अब इस समय जो एकाध दाब्द कहने की इच्छा होती है वह कह द्‌। लोगो ने 
सवाल कई किये और चे बहुत अच्छे सवाल हे । सारे काम के हें। कोई शाब्दिक 
सवाल नही पूछा गया । लेकिन उन सब सवालो की चर्चा यहा करना, या उनका 
“कोई उत्तर देने की कोशिश भी करना, मेरे लिए अशकक्‍्य है। ऐसे सवालो की 
चर्चा हम 'सर्वोदय” मे किया करेगे | अभी उन सवालो को मेने देख लिया है। इस 
समय उनके उत्तर पाने की श्राप आराशा न करे। इतत्ता कहकर एक ही चीज 
आखिर मे आप लोगो के सामने रख देना चाहता हू । 
” दुनिया-भर के इतिहास मे निरतर एक चीज़ हो रही है कि एक देश गिरता है 
कक देश उठता है और एक के पतन के साथ एक का उत्थान होता है । इस तरह 
र होता रहा है। श्रौर जब कोई देश गिरा है तो उसके लिए सबने सहानु- 
भूतिं रखी है भर जब उसने अपनी स्वत्तत्रता के लिए लडाई लडी और वह 
कुछ यशस्वी हुआ तो सब लोगो ने उसका गौरव गाया । लेकिन गौरव 
गाने के चद वर्षो के वाद देखा कि वही देश दूसरे देशो पर वक्र दृष्टि रख रहा 
है, जो स्वततता के गीत गाता था । वचपन मे हमको याद है कि इटली कंसे स्वतत्र 
हुआ और जापान ने कंसे स्वत्तनता के लिए लडाई लडी और कैसे उसने एशिया की 
शान बढाई, ऐसे गीत हम गाते थे। लेकिन चद वर्षों के वाद हमने देखा कि 
वही जापान साम्राज्यवादी वन गया भर देखते-देखते जिनकी हमने स्तुति की 
थी, उनके प्रति नफरत पैदा हुई भौर दूसरे देश, जिनपर उनका आ्राक्रमण था, उनके 
साथ सहानुभूति पेदा हुईं। चीन के लिए सहानुभूति पैदा हुईं । अव हम नही जानते 
कि कहातक चीन हमारी सहानुभूति के लायक वना रहेगा । यह सारा क्‍या 
तमाशा हो रहा है ? जो स्वतत्रता के लिए तडपता है भौर परतन्नता का दु ख भोग 
चुका है वह जहा उसको स्वत्तत्रता आई वहा दूसरो पर आकमण करने की सोचता 
हैं | इसके. मानी क्या हे ? इसके सीधे मानी यह हे कि स्वतत्नता की यह जो कोशिश 
थी वह वास्तव मे स्वतत्रता की कोशिश नही थी, बल्कि एक ऐहिक उत्कर्ष की 
लालसा-मभात्र थी और ऐहिक उत्कपे की लालसा की कोई सीमा नही होती है और 
वह भ्राकाक्षा, वह पिपासाअतिक्षण बढती जाती है। आखिर उसपर आक्रमण 


त्ौं 
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होकर वह टट जाती है। तब वह दूसरो को सताने का प्रयत्न करती है। इस तरह 
सारा होता है। लेकिन जब कोई देश गिर चुका है और उठने की को शिश्ष करता 
है तो उस हालत मे उसकी ऐहिक उत्कर्ष की अभिलाषा का स्वातश्य-प्राप्ति की 
अभिलाषा का रूप हो जाता है। हमे सोचना चाहिए कि क्या हमारा भी ऐसा ही 
कुछ नहीं होगा ? यह देखना चाहिए, नही तो देखते-देखते स्वतत्रता के गीत 
जिन्होंने गाये और अहिसा के राग जिन्होने अलापे, वे श्रारभ भे बचाव के लिए 
आक्रमण करके बाद मे विश्दविजय के लिए निकल सकते हे | 
आप यह न समझे कि अभी थे दिन दूर हे । एक देश के चढने श्रौर उतरने मे 
जितना समय पहले के जमाने मे लगता था, उतना श्रव नही लगनेवाला | पुराते 
जमाने मे जो चीज सौ-सौ साल में होती थी, वह अब दस-पाच साल मे हो सकती है। 
इतना काल का वेग वढा है कि देखते-देखते हिंदुस्तान एक फा सिस्ट रेजीम (शासन ) 
वन सकता है--अगर हम सावधान न रहे । तो यह हम सब लोगो के लिए एक चिता - 
का विषय है। में यह नही सुचित करने जा रहा का भ्रमी हमारी सरकार जिस 
ढंग से काम कर रही है, उस ढंग मे में कोई दोष देख रहा हू । या हम कोई एक 
सरकार भी स्थापित करेगे। ऐसी वात नही है। वह सव हम लोगो के शिक्षण-दास्त्र 
मे, समाज-शास्त्र मे, पडा हे। एक माता या वाप भी अपने च्रच्चे पर अपनी 
इच्छा-गक्ति चलनी चाहिए, ऐसी आगा करता है भौर जहा उसकी इच्छा के 
मुताबिक वह लडका या लडकी नहीं चलती तो उसको धमकाता है या पीटता 
है। जहा एक माता, जिसके दिल मे बच्चे के लिए प्रेम ही है, ढेप नही है, उस लडके 
के कल्याण के लिए ही क्यो न हो उसको पीटती है, वह उसको सामञ्राज्यश्ाही, 
पजीशाही श्र दूसरी जो अनेक शाहिया है, उन सबका शिक्षण देती है। याने देह 
अपना रूप समभो, उसको कोई सतोष दे तो उससे संतुष्ट हो जागो भर 
तकलीफ दे तो उससे डरो, इस तरह का शिक्षण वह माता अपने बच्चे को दे 
देती है। उसके मूल मे वसः यही वात है--यह तसल्ली चाहिए कि वह लड़का 
अपनी इच्छा के अनुकूल चलना चाहिए। तो हम लोगो को परमेश्वर से यह भार्थवा 
करनी चाहिए कि हे भगवान, मेरी इच्छा मुझपर ही चले, उस इच्छा का बोक 
दुनिया मे और किसीपर न लादा जाय। वह इच्छा जिसे पसद शभ्रायें वह उसके 
मुताबिक चने | वह उसकी मर्जी की वात है भर हमारी खुशी की बात है। लेकिन 
किसी भी कारण, वह कारण चाहे नैतिक भी वयो न हो, हमारी 7च्छा दूसरे किसी- 
के सिर पर न लादी जाय, विना समझे उसका अमल दुनिया में कही न हो, ऐसी 
भगवान से हमें प्रार्थना करती चाहिए। जबतक यह प्रार्थना हमको नही सुभनी 
भ्रौर हमको यह लगता है कि जल्दी-से-जल्दी चाहे लोग समर्के या न समर्म, लेकिन 
फलानी चीज हो ही जानी चाहिए, तब समझ लेचा चाहिए कि मा मर 
हिंसा भरी हैं भौर साआ्आाज्यवाद भरा है। महायुद्ध के वीज उसमे वीर्य हुए हैं 
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ऐसा समभना चाहिए। 5 

जब कभी लोग जनता को शिक्षण देने मे हार जाते है तो वे कहते हूँ कि 
शिक्षण देते-देते कितना समय लग जायगा, उससे बेहतर हे कि एक व्यवस्था करो 
आऔर उसको लोगो पर कायम करो । इससे लोग उसके अनुसार चलने लग जायगे 
और शिक्षण देने का काम हम आहिस्ता-श्राहिस्ता कर. लेगे | तो शिक्षण देने से हम 
हार खाते हे और उसके वदले शस्त्रास्त्र बनाने मे उत्साह रखते है । कहते है, कितने 
लोगों को शिक्षण दे ? पाच लाख गावों मे कौन जाय ? कौन लोगो को समभादे ? 
उनके जीवन में परिवर्तत कब होगा ”? कब वे समभेगे ”? इससे बेहतर है कि कोई 
व्यवस्था की जाय। उसके पीछे दड तो रहेगा। 'दड धर्मंविदुबुं घाः, यानी, 
दड धरम है, ऐसा ज्ञानी कहते हे। तो ज्ञानियो का आधार हमको मिल गया। 
फिर उस व्यवस्था से सब लोग जात हो जायगे और सुखी हो जायगे | 

यह सुनकर मुझे अपने बचपन की एक वात याद आती है। मेरी मा को जो 
मिलता उससे कहा करती थी कि विन्या की स्मरणशक्ति बहुत तेज है। सध्या उसको 
सिखाई तो तीन दिन मे सीख गंया । कई मतंवा यह स्तुति मेने सुत ली । आखिर 
एक दिन पूछा, “मा, तू मेरी स्तुति किया करती है, वह ठीक है। लेकिन उसका 
उत्तराद्ध तुझे कहा मालूम है ? तो उसने पूछा, “क्या उत्तराड्ध है? मेने कहा कि 
विन्या तीन दिन मे सन्ध्या सीखा जरूर, लेकिन दो ही दिन मे भूल गया। तो 
व्यवस्था से काम तो हो जाता है, ऐसा आभास आता है, लेकिन क्योकि वह 
व्यवस्था लोगो को शिक्षण देकर नही बनाई गई थी, इसलिए उस व्यवस्था से लोगो 
में असतोष पैदा होता है और नई व्यवस्था होनी चाहिए, ऐसा लोग कहने लगते 
हैं। यह जो नई व्यवस्था की माग है वह नित्य हुआ करती है। तो थोड़े दिनो में 
व्यवस्था हो जाती है, वेसे थोडे ही दिनो मे अव्यवस्था का आरम्भ हो जाता है 
और नई व्यवस्था की श्रावरयकता मालूम होती है। 

इसलिए बेहतर है कि ऐसे मोह मे हम न रहे केवल व्यवस्था करके कोई 
तीज हमे हासिल नही होगी और हम शात हो जायगे और वाद भे शिक्षण देते 
रहेगे, ऐसी आशा न करें वल्कि शिक्षण देने की ही हिम्मत रखे। जबतक 
लोगो को शिक्षण मिलता है, तवतक धीरज रखे, तो हमारा काम जल्द-से-जल्द 
हो जायगा। चाहे दीखने मे यह दीखे कि इसमे पचास साल लग गये, लेकिन वही 
कम-से कम समय होगा, जो ऐसी समस्याओ्र के सुलफभाने के लिए लग सकता था। 
मतलब इसका यह है कि हरेक मनुष्य को कोई चीज विना समझें-बूफे नही करनी 
है। केवल हमारी मुरव्वत के कारण, या हमारे आदर के लिए, या हमारी 
आजा के वश होकर, या किसी दड के भय के कारण, या ऐसे ही किसी दवाव 
के कारण लोग अच्छी चीज भी क्यो न हो, करे तो हमे खशी नही होनी चाहिए । 

अच्छी चीज भी समभ-बृभकर ही की जाय और जैसे गीता के अत में भगवान 
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ने अजु न से कह दिया कि भाई “यर्थेच्छसि तथा कुरु--तू सोच ले और सारा 
सोचकर जसा तुझे लगे वेसा आचरण कर, वही हमारा विश्वास होना चाहिए । 
किसी तरह के दबाव मे हमारा विश्वास जरा भी नहीं होना चाहिंए। तब 
हम वह राज्य ला सकेंगे जो भहिसा का राज्य होगा और उसके आते के वाद 
स्थायी शान्ति की श्राशा हम कर सकते है, क्योकि दुसरे मार्ग से श्रगर हम जायगे 
तो हम स्वतत्रता के अभिलाषी है, ऐसा जहा आभास आयेगा वहा दूसरे ही क्षण 
हम साम्राज्यवादी हे, ऐसा स्पष्ट दर्शन हमे होगा । 

तीसरा सर्वोदिय-सम्मेलन, ४ 
शिवरामपल्ली, ११ अ्रप्रेल, १६५ १ 


बता 
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मेरी दशा कुछ विचिन है । में सभा-सम्मेलनो मे बहुत कम जाता हू। गाधी- 
सेवा-सघ' के पहले- अधिवेशन मे गया, बाद के अधिवेशन मे नहीं गया । 
कूल प्रार्थना में हमने रवि ठाकुर का एक गीत सुना--“एकला चलो, एकला 
चलो, एकला चलो रे।” उस गीत मे जो भावना है, वह मेरे जीवन का 
आधार है। लेकिन मेने अकेले चलनेवाले को कभी अ्रभागा नहीं माना, भाग्य- 
वान ही माना है। इतना ही फर्क है। मेरा मन इसी तरह काम करता है। हृदय 
से मे सवके साथ चलता हू । सबके साथ समवेदना, सहानुभूति श्र स्पर्श में रखता 
हूँ । यही मेरा पथ या चलने का रास्ता है। सबके साथ इस तरह के निरतर स्पर्ण 
ः का मेरा हृदय साक्षी रहता है। इसलिए जब सबसे मिलने का मौका भ्राता है तो 
उसमे मुझे झानद होता है। लेकिन सस्मेलनो की मुश्किलो की मुझे कल्पना नही 
है । पर एक वार वहा चले जाने पर वहा से जल्दी लौटने की उतावली नही होती, 
क्योकि मेरा मानस देहाती है। देहाती लोग हर काम धीरज से करते हैँ । रेल 
आने से पहले घटा भर स्टेशन पर जाकर बैठते हे और रेल आने पर आराम से 
उसमे बैठते है। इसी तरह मेरा भी मानस काम करता है। आजकल तो में पेदल 
ही घूम रहा ह। इसलिए कही से जल्दी-जल्दी भागना मुझे ठीक नहीं लगता। 
इतमीनान से काम करता हू । । 

_, यहा आपने दो-तीन दिन बाल-गोपालो की बाते भी सुनी | एक भाई ने कहा 
कि यहापर किस तरह बोला जाय, इसके विपय मे कुछ नियन्त्रण होना चाहिए । 
मेने कहा कि समय का नियत्रण तो रहता ही हे, इसके अलावा कोई वेजा रब्दें। 
जिसमे हिंसा का भाव होता हो, निकले तो उसे रोका जाता है। इसके सिवा श्रौर्‌ 


क्र 
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कोई नियत्रण वक्‍ताओो पर रखना सर्वोदय-सम्भेलन के अनुकूल नही होगा | साल 
भर भे एक दफा लोग यहा आते हे । उन सबकी बाते हमे सुननी चाहिए मेने 
सबके भाषण ध्यान से सुने । मेने तो इन तीन दिन के व्याख्यानों से बहुत-कुछ पाया 
है, क्योकि मेरे लिए दूसरा कोई साधन नही, जिससे में यहा आये हुए लोगो के 
मानस को समझ सक्‌। वाल-गोपालो के शब्दों मे साहित्यिक शैली का पालिश 
नही होता। कत्रिम शिष्टाचार का नाहक सयम नही होता । उनकी बोली तोतली 
वोली कहलाती है। उनके कथन मे भावनाओं का सहज प्रकाशन होता है । इस 
सम्मेलन मे ऐसी कोई बात किसीके मृह से नहीं निकली, जिसके लिए हमे खेद 
करना पड़े । यह मेरे हृदय की अनुभूति है, जिसे मे आपके सामने रख रहा हूं । 

अब यहा जो विचार प्रकट किये गए हे, उनके सम्बन्ध मे बुनियादी वांते मेने 
कल और परसो दो दिन कही हे । आज यह अतिम समारोप का कथन है । इसलिए 
उपसहार के रूप मे कुछ कह देना चाहता हू । 

इन तीन दिनो की चर्चा मे कई बार यह कहा गया कि हमे गाति-सेन” 
का कार्य करमा चाहिए। हमने भ्रवतक क्या किया इसके सवध मे जब हम सोचते, 
है तो यह कहा जाता है कि हमने कुछ भी नही किया। .ऐसा विचार यहां बहुत 
दफा ब्येला गया है। लेकिन मेने तो शाति-सेना के सैनिक के नाते ही साल भर 
काम किया। तेलगाना मे मेने लोगो से कहा कि में शाति-सैनिक के नाते यहा 
आया हू । आज भी में गाति-सेनिक के नाते घम रहा हू । आखिर शाति-सेना का 
काम किस तरह होगा ? उसका सगठन दूसरी सेनाओ की तरह नही होता । शाति- 
सेनिको को ऐसे काम मे लग जाना चाहिए, जिससे अभ्रशाति का उद्भवन हो । 
अशातति के वीजो को नष्ट करने के प्रयत्न मे उन्हे निरन्तर रहना चाहिए । जनता 
के निकट सम्पर्क मे आना चाहिए। 
चोथा सर्वोदिय-सम्मेलन, 
सेवाप्री, १५ प्रप्नेल १६५२ 


४५ ; नीतिधम की प्रेरणा 


गये साल हम लोगो ने जो काम किया, उसके विपय से उस-उस प्रदेशवालो 
के साथ मेने चर्चा कर ली। उस चर्चा के दौरान मे कई मतंवा कार्यकर्ताओं को 
जागृत करने के लिए कभी-कभी कठोर वचनो का मैंने उपयोग किया था। लोगो 
ने वह सब प्रीतिपूर्वक सहन कर लिप्रा । लेकिन अ्रभी उसके लिए में सब लोगो से 
क्षमा माग लेता हू । मुझे कहना चाहिए कि गये साल जो काम हुआ वह यद्यपि 
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है 


अधिक हो सकता था, भ्रगर काम मे हम कुछ व्यवस्था रखते, तो भी जो हुआ, वह 
काफी हुआ है, ऐसा कह सकते है और असमाधान के लिए कोई कारण नही है। 
कल जो प्रस्ताव पढा गया, उसमे सात-आ्रठ लाख एकड जमीन गये-साल इकट्ठा 
हुई, उसका गौरवपूर्ण उल्लेख है। मेरे मन मे भी है कि जो काम हुआ, उसके करने 
मे जिन लोगो ने हाथ बटाया, उनके लिए यह गौरव की वात है। 
अब अगले साल हम झागे बढना चाहते हे शऔर जितना हमने निर्र्चय किया 
है, उतना पूरा करना चाहते हे । वहकाम वहुत कठिन तो नही है । इस साल 
हमको ग्यारह महीने मिले, अगले साल तेरह महीने मिलेंगे। और भव योजना 
अच्छी हुई है, लोग भी जागृत हो गये है तो उतना काम हो ही जायगा, ऐसी में 
उम्मीद करता हू । लेकिन अपना काम उससे अधिक व्यापक है। उद्देश्य ऊचा है। 
उस दृष्टि से हमको आत्म-निरीक्षण करना चाहिए और उसके योग्य बनना चाहिए। 
तो जो कुछ दोप दीख पडते हे, उनका निवारण हमे करना चाहिए । हम जब अपने 
स्थान के दोष बताते है तो दूसरो के साथ तुलना करके हम अपनेको ऊचा या 
नीचा नही रखना चाहते, वल्कि स्वतत्र रीति से अपना ही निरीक्षण करते हे । जो 
दोष अपने मे हे, वे ही दूसरो मे होगे तो उससे हमारा कोई समाधान नही हो 
सकता । इसलिए तुलना की दृष्टि हम नही रखते, बल्कि स्वतत्र रीति से.अपता 
निरीक्षण करना चाहते हे । हे 
कल हमने देखा कि एक भाई बगाली भाषा का प्रइन यहा रखना चाहते थे। 
कुछ आवेश मे वह बोल गये। तो यहा के लोगो के दिलो मे सन्न नही रहा और उसको 
बैठ जाओ', 'बैठ जाओ' कहने लगे। श्रगर लोग सत्र रखते तो उसके हृदय मे 
भावना उठती---“इस सभा में हमारा पक्ष रखने के लिए मोका मिला, इसके लिए 
में कृतज्ञ ह ।” वे समभते थे कि इस भाषा के उद्देश्य दूसरे हैं । कई काम यहा पडे 
हे तो उनकी बात के लिए, जो कि स्थानीय हे, श्रवेश अगर मिल जाता है तो एक 
विशेष वात होती है और वैसा उन्होने कबूल भी किया। भ्रगर उनके भाषण को 
हम सहन कर लेते और शात रहते तो एक मनुष्य को हम जीत सकते । लेकिन 
इससे उलटा हुआ । उनका दिल दुखा। यद्यपि बोलने का मौका उनको आखिर 
मिल गया, फिर भी जो चोट उनके दिल को पहुची, वह उतने से दुरुस्त नही हुई, 
तोडना आसान होता है, जोडना कठिन होता है। और वह जो प्रदर्शन हुआ, वह 
सामुदायिक हुआ । कोई एकाघ व्यक्ति एकाघ व्यक्ति को रोकता हे, या उसके बारे 
मे आलोचना करता है तो वह व्यक्तिगत मामला हो सकता था। पर यहा तो समु- 
दाय के अनेक व्यक्ति एकदम बोल उठे | वह दृश्य दुखदायी था। भ्रगर वह एक क्षणिक 
बात हुईं, ऐसा ही मुझे लगता तो उसकी में विशेष चिता नहीं करता । लेकिन वह 
एक आकस्मिक बात नही है। वह एक दुर्गुण ही हमारे मे है। उसको हम असहिष्णुता 
नाम दे देते हे, जैसा धीरेच्रभाई ने दिया भी है। 


शक 
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लेकिन उससे भी अधिक गहरा दोष इसमे है। एक तरह से हम अ्रपनेको 
पुण्यात्मा समभते हे, स्वोदय की भावना रखते हे, सर्वोदिय-सेवक हे हम | यहा 
तक होता है कि लोग अपने पत्रो पर अपना सर्वोदिय सेवक-नम्बर लिख रखते हे । 
एक भाई का पत्र आया था। उसमे ऊपर 'सर्वोदिय-नवर' ओर नीचे 'सर्वोदिय-सेवक' 
छपा हुआ था। यह बात निर्दोप भी हो सकती है, लेकित मुझे जो श्रनुभव आया, 
उसपर से में समक गया हु कि सर्वोदिय-सेवक होना या जो विचार हम रखते हे, 
वेसे रखना---चाहे उनपर हम अ्रमल कर सकते हो या न हो--यही एक वडा पृण्य- 
कर्म हम करते हे और उससे हम कुछ ऊचे वन जाते हे, ऐसा खयाल हम लोगो के 
दिल मे होता सभव है। अगर इस तरह आत्म-प्रवचना हम करे तो हमारे लिए 
वह हानिकारक होगा। हमे तो अति नम्र होना चाहिए और समझना चाहिए कि 
हम सेवक है और दुनिया हमारी सेव्य है। तो सेवक का नाता नम्न नाता है, उससे 
भिन्‍न अगर हम अपनेको ऊचे विचारवाले मानने लगे तो जैसे एक जमाने मे 
ब्राह्मण हो गये, जान-परायण भी वे थे, लेकिन उसका अभिमान उनको हो गया 
ओऔर अपनेको वे ऊचा मानने लगे, वैसी हमारी हालत होगी। यह एक दोष 
है और में चाहता हु कि हम अपने अन्दर उसका शोधन करे और अ्रधिक ससे-अधिक 
नम्र होने की कोशिश करें। 

दसरी हममे जो खामिया हें--उनको दोष तो क्या कहे, कमी कहना चाहिए- 
वे यह कि हममे से बहुत-से बहिदृष्टि से सोचते हे, गहराई मे नही जाते भौर विचारो 
का अध्ययन नही करते । यह मेरा आ्राक्षेप वरसो से रहा है और मेने देखा है कि 
हमारे कार्यकर्ता, जो कि रात-दिन काम मे लगे है, वे भी विचारो का अध्ययन नही 
करते हें। में केवल शास्त्रीय अध्ययन की बात नही कर रहा हू, वल्कि जो काम 
हम करते हे, उसके मूल मे कुछ विचार हे और वे काफी गहरे है, उसपर अगर 
हम नही सोचते हे, उसका चितन और अध्ययन नही करते हे तो आखिर हमारी 
स्फूति का क्षय होता है। दिन-ब-दिन स्फूर्ति जीर्ण होती है। पर इस तरफ कार्य- 
कर्ता का ध्यान बहुत कम गया है। जब गाधीजी ये, तब भी यही हालत थी । 
मेने एक कार्यकर्ता से पूछा कि “भाई, गाघीजी ने अभी एक लेख लिखा है।वह 
आपने पढा है ? ” उन्होने जवाव दिया, “नही पढा है ।” मेने उनसे कहा, “वह 
पढने लायक था।” वह कहने लगे, “पढने लायक तो वह होगा ही, क्योकि गाधीजी 
जो लिखते है, वह पढने लायक ही होता है। पर हम उनका काम कर रहे है और 
काम ही तो उनके कहने का सार है। वह तो हम कर ही रहे है । अब हमको काम 
मे से उतनी फ्रसत नही होगी तो हम पढ नही सकते ।” मेने कहा, “अगर 
कार्यकर्ताओं को पढाने की जरूरत नही थी तो गाधीजी को लिखने की जरूरत 
ही क्‍या थी ? तो वह भी कर्मपरायण व्यक्ति हे और तिसपर भी हर हफ्ते कुछ-न- 
कुछ लिखते जाते है । हमको समझना चाहिए, उसमे नई बाते और नया प्रकाश 


नी 
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मिल सकता है ! तो हमको वह पठना चाहिए। 

कुछ लोग गाधीजी के वचनों का ही प्रमाण देते हे और गाधीजी ने कभी- 
कभी कहा भी है कि 'लोग पढते वहुत है, लेकिन उनको काम करना चाहिए । पर 
उसका भ्रर्थ इतना ही है कि जो नाहक पढते हूं, व्यर्थ के चितन भे अपना समय 
वितातें हूँ, उनके विरुद्ध वह कथन है। परन्तु जो कार्यकर्ता है, वे दरअसल ज्ञान के 
हकदार हे । वे ही पढने के भर चिंतन के श्रधिका री है । जो काम नही करते, वे 
ज्ञान-प्राप्ति के अधिकारी नही, थे ज्ञान की चर्चा किया करे। भौर वास्तव मे जो 
नान-आप्ति के अधिकारी है, क्योकि वे कर्मपरायण है, अपना हक छोडे और ज्ञान 
की कीमत न करे तो उससे कर्म निस्तेज वनता हैं। यह अनुभव हमारे ध्यान मे 
आया है! हम बोलते जाते हे, लिखतें जाते है; लेकिन म॑ने देखा कि दो वर्षो के 
दरमियान जो वात मेने पच्चीसो वार कही होगी श्रौर जिसके वारे में लिखा भी 
होगा, फिर भी वह वार-वार दोहरानी पडती है। खैर, में थक तो नही जाता, भेरे 
लिए तो वह जप ही होता है। ह 

वस्तुस्थिति ऐसी है कि जितनी चिंतन की आवश्यकता किसी भवितमौर्गी को 
हो सकती है, उससे अधिक हमको है; क्योकि भक्तिमार्गी अपनी व्यक्तिगत शुद्धि 
करके सतोप मान लेता है और अपेक्षा रखता है कि उससे जितनी दुनिया की सेवा 
होगी, उतनी होगी, पर हम उससे सद्रुष्ट नही रहते है, वल्कि व्यवितिगत शुद्धि 
का काम भी हम अपनी सेवा से कर लेते है । तो जब हमारी बाहर की सेवा भौर 
अन्दर की चित्तशुद्धि की वृत्ति, दोनो को हम एकरूप मानते हे तो हमारे ऊपर 
वहुत जिम्मेदारी भ्राती है कि हम बहुत गहराई मे जाकर चितन करे। कोई भक्ति- 
मार्गी सत्युरुष ऐसा दावा नही करता था कि मेरे श्रासपास अंग्र मेरे विचार का 
प्रभाव नही दीखता तो मुझमे ही कोई न्यूनता है. और उसके लिए प्रॉयश्चित्त 
आ्रादि करता चाहिए। वे समभते थे कि भ्रासपास के लोगो के भी स्वतत्र कर्म होते 
है और इसलिए उनकी चित्तशुद्धि की कोई जिम्मेदारी हमपर नही है। सहज भाव 
से एक-दूसरे का परिणाम एक-दूसरे पर होगा, लेकिन हम समाज और व्यक्ति में 
ऐसा फरक नही करते और अपनी चित्त-शुद्धि की कसौटी ही यह मानते है कि 
श्रासपास के वातावरण और परिस्थिति पर क्या परिणाम' हुआ है। हम अपेक्षा 
रखते है, श्रगर हम सत्यवादी और सत्यनिष्ठ है तो, हमारे आसपास के लोगो मे 
निर्भवता भर सत्यभिष्ठा होनी चाहिए । हमसे कोई चीज वे छिपाये, ऐसा नही 
होना चाहिए। भौर, भ्रगर कोई चीज झासपास का मनुष्य छिपा लेता है तो हम 
यह मान लेते हैँ हमारी सत्यनिष्ठा मे, 'सत्योपासना में कमी है। तो अपनी चित्त- 
वृत्ति की कसौटी आसपास के वातावरण पर से करने की वृत्ति जो रखते है, उन- 
प्र बहुत गहराई मे जाने की जिम्मेदारी है। 

एक दिन बापू कह रहे थे कि “मुभमे सत्य की कमी है।' उसका कारण वह 
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बताने लगे कि “फला मनुष्य इतने दिन तक मेरे पास रहा, लेकिन फला चीज 
मुभसे उसने छिपाई। मेरे सामने कहने की उसको हिम्मत नही हुई, द्निया मे 
जाकर तो कही है। दूसरे लोग जान भी गये है, लेकिन मेरे सामने वह चीज नही 
कही है। अगर में सत्यनिष्ठ होता तो उस मनुष्य को पहले मेरे पास आकर 
कहने की इच्छा होती श्रौर दूसरो को कहने मे उसको सकोच होता। अपना पाप 
या दोष, जो भी हुआ हे, वह जैसे लडका मा के पास जाकर कह सकता है, वैसे 
मेरे पास आकर वह कहता । लेकिन हुआ उलटा । दुनिया में मित्रो के सामने उसने 
वह वात कही है, लेकिन कई बरस हुए, श्रमी तक मेरे सामने उसने बात नहीं 
कही । इसका श्रर्थ यह है कि मुभमे सत्य नही हे । श्रगर सत्य होता तो सामनेवाले 
को सत्य वोलने की हिम्मत होनी ही चाहिए। मेरे नजदीक रहनेवालो में अगर 
वह हिम्मत नही आई तो वह मेरी सत्य की कमी है ।” में सुन रहा था। वहुत्त 
चर्चा हुई, उसका वर्णन यहा में नही करूगा, लेकिन जो दृष्टि उन्होंने रखी, उसमे 
सत्य का एक अरशद हे। सत्य का पूरा श्रश उसमे नही है। दूसरी वाजू भी उसमे है 
और मेने थोडे मे कहा भी था कि जो परस्पर परिणाम होता हे, मनुष्य की चृत्ति 
और भ्रासपास की परिस्थिति का जो सबध आता है, वह 'अहत्या-राम-स्याय' से 
होता है । यह मेने एक नया न्याय बनाया है। 
अहल्या-राम न्याय का सार यह है कि रामचन्द्रजी श्रपनी यात्रा मे एक 
श्राश्रम से आये और वहां के एक पत्थर को उनके चरणो का स्पशे हुआ तो उसका 
उद्धार हुआ और उसमे से अहल्या प्रकट हुई। ऐसी कहानी है। तो यह महिमा 
किसकी ? रामचन्द्रजी की या भ्रहल्या की ? यो उनका चरणस्पर्श लाखो पत्थरों 
को हुआ, लेकिन उसमे से कोई श्रहल्या नही निकली | इसीलिए वह केवल राम 
के चरण-स्पर्श की जिम्मेदारी नही है। अगर हम यह कहे कि वह गुण उस पत्थर 
का था, जिसमे अहल्या सुप्त पडी थी तो हजारो लोगो के पावों का स्पश्ें उसको 
हुआ, फिर भी उसका उद्धार नही हुआ भर रामचन्द्रजी के चरण के स्पर्श से ही 
उसका उद्धार हुआ । तो इसकी पूरी जिम्मेदारी अहल्या पर भी नहीं है।इस 
तरह कुछ गुण रामचन्द्रजी- का और कुछ गुण अहल्या का, दोनो के गुण मिलकर 
एक वात बनी है । तो केवल एक पर जिम्मेदारी हम डालते है तो पूरा न्याय नही 
हीता और पूरा सत्य उसमे नहीं ग्राता। यह बात बापू को मेने कही थी। और 
भी वहुत चर्चा चली, उसमे श्रभी से नही पडता, लेकिन उन्होने जो चात कही कि 
अगर हम सत्यनिष्ठ है तो उसका असर आसपास के वातावरण पर होना चाहिए, 
यह अपेक्षा सिथध्या नही है । 
लेकिन ऐसी भ्रपेक्षा भक्तिमार्गी सत्युरुष नदी रखते है । वे कहते है कि दुनिया 
ईदवर की इच्चा से चलती है, इसलिए यह जस्री नही है कि मेरे स्पर्ण से शेर 
अपना दोरपन छोडें, गाय झ्पना गायपन छोडें । एक भक्त ने तो मुझे कहा कि 
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ईश्वर के होते हुए भी दुनिया मे अगर बदमाश रह सकते हे तो मेरे रहते हुए दुनिया 
में बदमाश रहे तो कौन-सी आइचर्य की वात है ? में कौन ईश्वर से वडा हु कि 
मेरी सगति से बदमाश सुधर सके, जबकि सर्वत्र ईइवर-विराजमान होते हुए भी, 
उसको सगति में नही सुधर रहे हे। यह भक्तिमार्ग की दलील है। इसमे परम 
नम्रता है, अहकार का पूर्ण अभाव है और उस दृष्टि से सत्य का एक अ्रश उसमे है। 

लेकिन हम सत्याग्रही के नाते यो मानते हे कि हमारी चित्तवृत्ति श्रगर शुद्ध है तो 
आसपास के वातावरण पर भी उसका परिणाम होना चाहिए। और इस कल्पना 
का श्राघार लेकर हमने सत्याग्रह की योजना की है। सत्याग्रह के तत्त्व-ज्ञान मे यह 
एक मूल विचार पडा है। अगर इस विचार को हम मानते हे तो हमपर बहुत 
जिम्मेदारी आती है। जीवन की गहराइयो मे हमको जाना चाहिए और भक्त 
जितनी गहराई मे पहुचे थे, उससे श्रधिक गहराई मे हमको जाना चाहिए। वैसा 
नही हो रहा और अगर विचार की गहराई मे हम नही पहुचते तो में कहना चाहता 
हू कि यह एक ऐसी भूमि है कि हमारा आचार टिकनेवाला नहीं है। जहातक 
हमारा खुद का ताल्‍लक है, वहा हमारा आचार टिकेगा, क्योकि हम शआआग्रह से 
उसको टिकाना चाहेंगे, लेकिन यह हिंदुस्तान एक तत्त्व-ज्ञान की भूमि है और यहा 
हर चीज के गहरे विचारो मे जाने की लोगो की आदत है! 

बुद्ध-धर्म ने यह प्रयोग करके देखा । वे कुछ झआचारो तक सीमित रहे, कुछ 
सामाजिक सुधारो तक सीमित रहे और तत्त्व-जान की गहराई मे नही गये, नतीजा 
उसका यह हुआ कि बौद्ध धर्म का कुछ कल्याणकारी स्पर्श हिंदुस्तान को जो मिला सो 
मिला, लेकिन वह हिंदुस्तान मे टिका नही, क्योकि विचारो की गहराई मे जाकर मूल 
तत्व-ज्ञान मे पहुचना चाहिए, वह बौद्ध धर्मने नही किया । मेरा कहना है कि यह 
भूमि ही ऐसी है कि विचार की गहराई मे गये बगैर कोई भी जीवन का व्यवहार 
टिक नही सकता । हम देखते हे कि गीता मे एक सादा-सा सवाल लडाई पर से 
निकला और उसपर से कितनी गहराई से वह गये, क्षेत्र-क्षेत्रत के विचार का पृथ- 
क्करण किया, प्रकृति-पुरुष का विचार क्या लाये, आत्म-स्वरूप का वर्णन क्या 
किया, हजार बाते उसमे वह लाये और भ्राखिर नतीजा'यह हुआ कि मोह-निवृत्ति 
हुँईं। अब इतनी गहराई मे, एक सादे-से सवाल पर से जाना क्यो होता है, यह 
समभ में नही आयेगा, अगर हिंदुस्तान की जो भूमिका है, उसको हम न समझे । 
तो हम विचार की गहराई मे नही जाते, यह एक कमी हमारे में है । वृह हमको 
नही रखनी चाहिए, अगर हम चाहते है कि एक बडा काम हमसे बने । 

अब तीसरे दोष का उल्लेख करता ह्‌। हम लोगो मे शक्ति कम नही है और 
लोगो की हमारे ऊपर आशा भी बहुत है। उसपर भी यह हो रहा है कि हमारे 
सारे काम बिल्कुल श्रलग-अलग से हो रहे है और किसीके काम्न का किसीको 
पता तक नही, ऐसी भी हालत है। उसका नतीजा यह हुआ कि प्रत्यक्ष-कोई 
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रूप प्रकट नही होता है। अगर हम तेल-ही-तेल इकट्ठा करे और एक शख्स के पास 
तेल की वोतले पडी है, दूसरे शख्स के पास माचिस का भडार पडा है, तीसरे के 
पास लालटेन बहुत-से पडे है, फिर भी जबतक उनका योग नहीं होता तबतक 
प्रकाश नही होता, अन्धचकार कायम रहता है। तो ऐसा हमारा हो रहा है। 
कताई-मडल स्थापित होते है तो कातते है। बेचारे हफ्ते मे एके बार इकट्ठा 
होते है, कुछ काम करते हे और घर पर चले जाते है । उन्कका कोई प्रचार दुनिया 
में नही होता । उनकी खुद की स्फूर्ति दिन-ब-दिन कम होती है । पचास मडल 
स्थापित हुए, उनमे से पच्चीस गिर गये। बाकी के पच्चीस' कुछ काम करते 
है, लेकिन उनका पता दूसरो को नही होता। ग्रामोद्योग-सघ को इसकी फिक नही 
कि कताई-मडल कहा स्थापित हुए । फेहरिस्त तो उनकी आती है, लेकिन यह 
देखने की जिम्मेदारी उनपर नही हे। अब ग्रामोद्योग की वात अ्रगर नही चलती 
है तो उसके बारे मे चौकन्ना रहने की जिम्मेदारी चरखा-सघ पर नही है।इस 
तरह हमारा सारा चल रहा है। यह गलत है। उसमे शक्ति नही है, यह सब जानते 
है। फिर भी चारें-पाच साल हुए, वह चल ही रहा है। तो मुझे इस समय लगा 
कि जब हम बडा काम करने जा रहे हे और सारी शक्ति उसमे केन्द्रित किये बगैर 
काम होनेवाला नही है तो फिर से उस विषय की ओर मेने लोगो का ध्यान खीचा ! 
जयप्रकाशजी ने भी एक दफा जिक्र किया कि सव रचनात्मक सघो का एक 
संघ वन जाय तो अ्रच्छा रहेगा । थे सब अलग-अलग रह जाते हैँ तो उसमे से 
ताकत निर्माण नही होगी । यह इशारा एक सुहृद भौर मित्र के नाते उन्होने किया 
और मुझे कहने मे खुशी होती है कि उसके बारे मे गम्भीरता से सोचा जा रहा 
है। सर्व-सेवा-सथघ एकरूप बनेगा और जो मुस्य-मुख्य सघ है, वे उसमे विलीन 
होगे। में तो मानता हु कि यह दोप छोटे-छोटे कार्यकर्ताओं का नही है, जो मुख्य 
कार्यकर्ता है, उन्हीका है, क्योकि उन्होने जो एक रास्ता बताया उसीपर दूसरे 
जाते है । भ्रगर रास्ता ऐसा बताया होता कि जहा भी कोई काम शुरू होता है, 
वह सर्व-सेवा-सघ का ही होता है और सर्व-दृष्टि से ही वह काम होगा, याने सर्व- 
सेवा वह होगी तो कही सिर्फ कताई-मडल स्थापित नही होगा, बल्कि सर्व-सेचा- 
केन्द्र ही होगा । उसमे कताई भी चलेगी, ग्राम-उद्योग भी चलेगा, नई तालीम 
चलेगी, हरिजन-सेवा चलेगी , अर्थात्‌ जो कार्यकर्ता वहा होगा, उसकी शक्ति और 
वृत्ति के अनुसार किसी काम पर अधिक जोर पडेगा, किसीपर कम' पटेगा । 
वह वहा का कार्यकर्ता वहा की परिस्थिति, माग आदि पर निर्भर रहेगा । फिर भी 
केन्द्र खुलेगा, वह सर्व-सेवा-केनद्ध खुलेगा । यह विचार किया जा रहा है 
और वह दोप मिट जायगा, ऐसा मुझे लगता है। लेकित सुझे लगा कि इस झोर 
कार्यकर्ताओं का ध्यान खीचू और वे सर्वागी दृष्टि रखकर मिल-जुलकर काम पूरा 
, करे, तो अच्छा रहेगा, नही तो जो आज चलता है, वह चन्द दिनो तक चलेगा और 
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बाद में सारा-का-सारा खत्म हो जायगा । क 
इसके अलावा झाखिर मे और एक बात । बहुत निरीक्षण करके में इस नतीजे 
पर आया हू कि रोज सुबह-शाम जो प्रार्थना करते हे, वह गहरी' नही है। मेने 
बहुत सस्थाओं में देखा है कि एक सदाचार या शिष्टाचार के तौर पर वह चलती 
है। सदाचार अच्छा है, लेकिन केवल सदाचार के तौर पर वह चलेगी तो उसमे 
वह झनुभव नही आयेगा, जो सच्चे दिल से की हुई प्रार्थना से श्राता है।, बापू ने 
इस बारे में अपने जीवन से भशौर मरण से हमको वहुत्त शिक्षण दिया है। श्राखिर ' 
में वह गये तब प्रार्थना के उत्साह मे थे और प्रार्थना मय होकर उन्होने देह-परित्याग 
किया भर जहा वह गोली उन्तके शरीर पर लगी, वहा उन्होने परमेश्वर का 
नाम लिया। यह कोई छोटी बात नही है। वह निरन्तर जागृत रहते थे और दो 
दफा जो प्रार्थना करते थे, वंह केवल सदाचार के तौर पर चही, बल्कि अपना हृदय 
उसमे रखते थे। वह तो कहते थे कि हर सास के साथ मेरी प्रार्थना चला करती हे। 
और वह केवल अहकार नही था, या कल्पना नही थी, बल्कि उनके जीवन की वह 
एक॑ मुख्य वस्तु थी। तो हम जो प्रार्थना करते है, बह शिष्टाचार तो होता हैं, 
लेकिन उसकी गहराई में हम नही जाते । यही देखियगा। यहा हमने खाने के 
लिए कितना इन्तजाम' किया। सारा तालीमी सघ, आशादेवी और विहार के 
सारे लोग उसमे लगे, तव हमको खाना मिला। इत्तना आयोजन हमने खाने के 
लिए किया । लेकिन प्रार्थना के लिए हमने कितना आयोजन किया होगा ? कितना 
चिंतन किया होगा ? हमने प्रार्थथा तो की, लेकिन उसके लिए हमको बहुत करना 
पडा है, ऐसा नही है। 
प्राथना ऐसी वस्तु है कि उसके लिए बाहर का कोई खास काम' करना 
भी नही पडता है । जो करना पडता है, वह अन्दर से है और वह एक क्षण मे हो 
जाता है। उसके लिए ज्यादा समय भी नही देना पडता | उतना भ्रगर हम करे 
तो उससे हमे वल मिलेगा | और जैसे-जैसे हम एक-एक कठिन काम उठाने जा रहे 
हे, वैसे-वैसे सिवा परमेश्वर के आधार के, उनकी पूति के लिए हममे क्या ताकत 
होगी, हम नही देखते । अगर ईश्वर का आधार सच्चे दित से हम नही रखते तो 
यह हो नही सकता कि सत्यादि धर्मो पर हम श्रविचल कायम रहे । न 
शकररावजी ने कल जिक्र किया,था कि “हम जो काम करते है, वह इहर 
के लिए, याने यहा के प्रत्यक्ष भ्रनुभव के लिए करते है। पुराने जमाने मे जो 
यात्रा और यज्ञ इत्यादि होते थे, उसमे वे परलोक का खयाल करते थे,।” तो हमारे 
काम मे श्र उनके काम मे, यह फर्क है । यह फर्क तो उन्होने ठीक बताया, लेकिन 
सोचने की बात है कि परलोक का नाम भी क्यो लिया जाता है ? इसलिए लिया 
जाता है कि जव एक व्यक्ति को हम कहते है कि मुझे सत्य पर श्रविचल रहना चाहिए 
और उससे मुझे नुकसान नही होगा बल्कि लाभ होगा तो उसके जवाब मे वह 


, 
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कहता है कि फला मौके प्रर वह सत्य बोलता है तो उसका नाश होता है और 
असत्य बोलता है तो बच जाता है। अब आप उसको क्या कहेगे ” उस हालत मे 
भी असत्य नही बोलना चाहिए । इस तरह अविचल सत्यनिष्ठा, अधिचल निज- 
निष्ठा जो मानना चाहते हे, वे उसके लिए आधार क्या बतायेगे ? तो जिन्होने 
एक दूसरे ढग से सोचा था, उन्होने परलोक का आधार बताया कि भाई, असत्य 
वोलोगे तो चाहे इस दुनिया मे लाभ होता-सा दीखेगा लेकिन वह परलोक ही स्थायी 
है, यह दुनिया त्तो चन्द दिनो की है। तो चन्द दिनो का लाभ देखकर स्थायी का 
लाभ नहीं छोडना चाहिए। वह एक बाल-साषा थी, वाल-भाषा याने अवि- 
कसित भाषा। अभ्रगर विकसित भाषा मे बोलना है तो यह कहना चाहिए कि अगर 
हम असत्य बोलते हे तो अत समाधान नही हो सकता और अभ्रत समाधान की 
क्रपना समझना था समभाना[ जहा कठिन हो जाता है वहा परलोक की यातने 
मृत्यु के बाद जीवन की भाषा काम मे लाई जाती है। तो चाहे आप भ्रत समाधान 
का श्राधार रखो, अहे परलोक की जिंदगी का नाम लो, हर हालत मे सत्यादि 
नीति-धर्मों पर श्रविचल कायम रहना है, यह मुख्य वस्तु है और इसकी सिद्धि 
के लिए और प्रेरणा के तौर पर परल्म्रेक का या आ्रात्मकल्याण का या अत समा- 
धान का नाम लिया जा सकता है। तो जिसकी भूमिका पर जितना विचार हुआ 
होगा, उसके अनुसार बह सत्य का उपयोग करेगा | भ्रत हम जरूर समभते है कि 
सत्यादि नीति-धर्म के भविचलित पालन के लिए अ्रत समाधान से बढकर दूसरी 
कोई प्रेरणा भ्रच्छी नही हो सकती । पर जिन्होने परलोक आदि का आधार लिया 
था, उन्होने कोई गलत काम नही किया था, क्योकि उनका हेतु श्रविचलित सत्य- 
निष्ठा कायम रहे, यही था। यह तो मेने सहज एक बात प्रसभ से कही। लेकिन 
कहना यह है कि श्रगर हम अपने धर्मो पर श्रविचलित रहना चाहते है भौर उससे 
दुनिया मे हंसी होती हुई दीख पडे तो भी उँप्तको छोडना नही चाहते तो हमे गहरे 
भाधार की जरूरत रहेगी। इसमे ईब्वर की प्रार्थना जो मदद दे सकती है, वह 
'भौर किसी तरह से नही मिल सकती | में चाहता हू कि हमारे सारे कामो का 
आधार हम परमेश्वर-निष्ठा मे रखे और जी प्रार्थना हम करते है, उसमे श्रधिक 
जाव हम डाले, अपना दिल उसमे रखे । 
अब भ्राखिर दो ही शब्द कहने है । अगले साल जो हम करने जा रहे है, उसके 

लिए कम-से-कम साल भर पूरा समय देनेवाले लोग चाहिए। जो लोग तैयार 

होगे, वे अ्रपना नाम सर्व-सेवा-सघ के पास रखे तो उनको महीना दो-महीना 
तालीम देने की व्यवस्था की जायगी । उनकी सेवा का भी उपयोग किया जायगा। 
जो आना चाहते है, वे श्रपना नाम दे दे । 
पाचवा सर्वोदय-सम्भेलन, 
भाडिल, € सा्चे १६५३ हि 
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3>शाति' शाति शाति । 

इस साल सेवक बहुत आये, जितनी कि यहा के इत्तजाम करनेवालो ने आशा 
नही रखी थी। और कडी घृप मे, इतनी तादाद मे सब प्रान्तो से लोग भझ्राये, यह 
एक बहुत ही आशादायक घटना है ओर इसका कुछ अर्थ है। सर्वोदिय-समाज मे 
हमने, जिसे अनुशासन कहते हे, नही रखा झौर इसका कोई खास विधि-विधान 
भी नही है। यहा आने से लोगो को अपने लिए कोई निजी सवा श्राप्तव्य है, 
ऐसी भी बात नही है । यहा आने से कोई भौत्तिक वस्तु उनको हासिल होनेवाली है 
या ऋद्धि-सिद्धि, ताकत, सत्ता प्राप्त होगी, वैसी भी कोई सभावना नही है। इसपर 
भी लोग आते हे, बडी शाति से सुनते है, बिना नियमों के और बिना विधि-विधान 
के नियमित वर्ताव करते है और जो सकलप किये जाते है उनके प्रस्तावों का रूप 
न देते हुए भी उसपर अमल करते हे, यह छोटी बात नही है। भ्रन्यत्र प्रस्ताव किये 
भी जाते है और उनपर अमल कराना पडता है--मुश्किल से । अनुशासन भी 
कराना पडता है। कत्रिम उपायो का भी अवलम्बन करना पडता है भौर इतना सब 
होने पर भी, प्रस्ताव पर अमल न हो पाये, ऐसा भी बनता है--उन सस्थाझ मे, जहा 
पर अनुशासन पर जोर है। पर यहा कोई अनुशासन न होने पर भी, और भ्रस्ताव 
का कोई वंधन ने होने पर भी पच्चीस लाख एकड का जो संकल्प किया गया, उसकी 
पूर्ति कैसे हुई? लोगो ने काम किया, तब तो हुई 4. करीब ढाई लाख दानपत्न 
हिंदुस्तान भरं से मिलि। जो जमीन का आकडा है, उसकी उतनी कीमत नही, 
जितती उन दान-पत्रो की संख्या की कीमत है। ढाई लाख दान-पत्र मिले हे तो 
इसका थ्यर्थ होता है कि इतने लोगो के हृदय मे प्रवेश हो सका। किसीने तो मेहनत 
की होगी ? कोई कष्ट उठाया होगा--कार्यकर्ताओ ने । सकल्प-सिद्धि के वास्ते 
कोई हलचल की होगी तभी तो यह हुआ । 

तो यह एक बडी ही झ्राशादायक वस्तु है और उससे मन में निरचय हो 
सकता है कि जिसे हम शासनमुक्त समाज कहते हे, वह कभी लाया जा सकता है। 
शासनामुकत समाज, जहा स्वयशासन हो--अत शासन हो । दु.शासन हो, यह तो 

कोई नही चाहता, पर दूसरो का चलाया हुभा सुशासन भी न हो, स्वशासत ही 

हो, ऐसा कोई समाज कभी वन भी सकता है, इसकी आशा की भलक, सर्वोदिय- 
समाज मे जिस ढग से काम हो रहा है, उस ढंग से हो सकती है, ऐसा मेरा दावा 
है। यह बहुत ही वडी चीज है। मुझे मालूम नही' कि इस तरह का कोई दूसरा 
समाज भी कही है। अगर में सुनूगा कि है तो मु्े बडी खुशी होगीऔर आइचर्य 
भी नही होगा, क्योकि दुनिया भर मे समानधर्मी पुरुष होने ही चाहिए। पर जहा- 
तक में जानता हू, ऐसे वहुत-कुछ समाज ढुनिया में मौजूद नही हैं। यह समाज 
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उस दिशा में जा रहा है और काफी सफलता हासिल हो रही है। 
इसलिए आज जो प्रस्ताव आपके सामने पढा गया---सर्वे-सेवा-स ध का, उसमे 
शासन से मुक्ति पाने की जो घोषणा की है, वह कोरी कल्पना नही, बल्कि उसका 
अमल हो सकेगा, ऐसा प्रतीत होता है। वह एक बहुत ही शुभ चिह्न है। आपने 
देखा कि कल से यहा तो हवा ही बदल गई। इतनी गर्मी मे ठडक पैदा हुईं। 
भकिसीको कोई गर्मी का भान हुआ होगा, ऐसा मेने महसूस नही किया । जहा हृदय 
शीतल होता है, वहा बाहर की गर्मी को कौन पुछुता है ” शीत-उष्ण समान मानने 
की बात हम सुनते हे, सत्युरुषो के वारे मे। वह इसी तरह से बनता है। हृदय से 
जब कोई लगन पैदा होती है ती उस एकाग्रता मे बाहरी सुख-दु ख खत्म हो जाते 
हैं। मेने कहा कि कल से हवा बदल गई, यानी उसमे एक विजली का सचार 
हुआ, जीवनदान देने से | और जब यह बात जयप्रकाशवादू ने बडे प्रेम से विनय 
से, सदभाव से हम लोगो के सामने रखी तो में तो पिघल गया श्रौर सुबह उठते 
ही में सोचने लगा कि मुझे भी इसमे कुछ करना चाहिए। तो मेने पत्र लिख दिया 
कि “भूदान-यज्ञ-मू लक, ग्रामोद्योग-प्रधान, अ्रहिसात्मक क्राति के लिए मेरा जीवन 
समपंण।” ः 
इसमे कोई नई बात तो मेने नही की । परतु हमारा एक पुरा साध्य मेने शब्दों 
मे रख दिया। दा्शनिको को बिना शब्द-सिद्धि के जैसे समाधान नही होता, वैसी 
ही मेरी हालत है। तो ठीक शब्द सोचने मे कुछ समय गया और इसमे जो चद 
दगब्द ही रखे है, उनपर भाष्य लिखा जा सकता है। उन दब्दो मे भ्रपती प्रतिज्ञा 
श्राप लोगो के सामने मेने दुहराई। उसमे मेरे लिए कोई नई चीज तो नही थी, 
ऐसा एक तरह से कहा जायगा। लेकिन उसमे बहुत "ही नई चीज थी, जिसका 
इशारा कल हमारे मित्र आचार्य कृपालानी ने उस सभा से किया--शाम की सभा 
मे। उनकी एक प्रकृति है, बोलने का एक तरीका है। उपनियद्‌ बोल लेते हूं, 
लेकिन पता नहीं लगता कि कैसे क्या कहा ! लोगो को लगता हे कि विनोद ही 
हुआ । किसीको मालूम हुआ होगा कि मजाक हुआ । लेकिन नही, उन्होने बडे ही 
सूचक ढग से--मे कहता हू कि अहिंसात्मक ढंग से---सुझाया कि भाई, जीवनदाच 
तो करते हो, लेकिन गदी चीज तो नही अर्पण करोगे, इसका खयाल रखो। शुद्ध 
वस्तु अपपंण करनी , होती है, तब तो जीवनदान का विचार अ्रच्छा है। पर जीवन- 
दान का जो विचार करेगा और सकल्‍प करेगा, वह कचरे का तो दान नही कर 
सकता । इस वास्ते उस सकलप का श्र्थ जीवन-जुद्धि का ही सकल्प होता है। यह 
उन्होने कल बडे ही सूदर ढग से सूचित किया, कुछ लोगो को यहातक लगा 
कि एक मजाक ही हुआ । वात ऐसी नही थी। वह एक हृदय की वात समभने की 
होती है। जो साहित्यिक होते है, कला-रसिक होते है, वे ऐसे ढंग से वात रखते है 
कि कोई उपदेश दिया तो किसीकों वैसा आभास भी न आ पाये ओर फिर भी 
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उपदेशपूति तो हो जाय । 
हमने आज़ जो यह प्रतिज्ञा की श्राप लोगो के सामने, भौर श्र। प लोगो ने हमारे 
सामने, इस तरह एक-दूसरे.को साक्षी रखकर जीवन-अ्रपंण की जो प्रतिज्ञा की 
है, वह जीवन जुद्धि की भी-प्रतिज्ञा है और यह हमारे लिए कोई विशेष वात ही 
जाती है। हमने श्रपना जीवन तो लगाया है, इस काम मे, श्रौर इसी तरह के 
दूसरे सावंजनिक कामो मे, ऐसा ही कहा ,जायेगा। मेरे लिए तो जरूर कहा ही' 
जायगा कि सिवा सार्त्जनिक सेवा के मेने कोई काम किया ही नही है। तिसपर 
भी भूदान-यज्ञ-प्रादोलन जैसा एक बिल्कुल ही बुनियादी भौर बेसिक, काया पल- 
टने का जिसमे माद्दा है, ऐसे श्रादोलन के लिए जब हम जीवनदान करते है तो 
अभी तक जितना चित्त-शुद्धि का खयाल हमने रखा था, उससे बहुत ज्यादा चित्त- 
शुद्धि का खयाल रखने की जरूरत होती है और इसीलिए इसमे हमारे लिए नई 
चीज है । इसमे लाखी लोगो से सवध श्रायेगा। भगवान्‌ शकऊराचार्य ने इसपर 
लिखा हे । वह सन्यासी थे तो भिक्षा की वात करते थे और भिक्षा मे जो मिलेगा 
वही खाना चाहिए, ऐसा कहते थे। वह उसकी खूबी बताते थे कि कोई भिक्षा न दे तो 
उससे सुख होता है या दु स, ओर कोई भिक्षा दे तो चित्त पर क्या भ्रसर होता है, यह 
भिक्षा मागनेवाले को रोज देखने को मिलता है श्ौर इस वास्ते वह एक बडी साधना 
होती है। श्रच्छी भिक्षा मिली तो क्या भावना हुई, रही भिक्षा मिली तो क्या 
भावना हुई ?क्रुर्छ भी भिक्षा न मिली तो क्या भावना हुई ?आ्रादर के साथ मिली तो 
क्या भावना, हुई और भ्रनादर के साथ मिली तो क्या भावना हुई ? यानी रोज का 
खाना एक लवोरेटरी का प्रयोग ही हुआ--वह भिक्षा मागना। चित्त पर क्या भ्रसर 
होता है, यहं देखने का मौका उस भिक्षा से मिलता है। इस तरह का विश्लेषण करके 
उन्होने कहा है कि सन्‍्यासी का यह बडा शुभदायक कार्ये-क्रम है। उसी भिक्षा का 
ार्य-क्रम हमारे पास है। जायेगे जमीन मागने तो कोई देता है, कोई गाली भी 
सुनाता है, कोई झ्रादर करता है कोई भ्रनादर करता हैं; कोई कम देता है, कोई 
ज्यादा देता है, कोई ठगने की नीयत भी रखता है; ऐसी पचास प्रकार की भाव- 
नाए, वासनाए, कल्पनाए प्रकृति मे होती है । लेकिन ये सारी भझात्मा में नही होती 
इतना अगर दढ निरचय हमारे मन मे रहा तो हम ऐसे अनुभवों के बावजूद शात 
रहेगे, श्रविचल रहेगे | हमारी वाणी: से, कोई वेजा बात नही निकलेगी, अविनय 
का शब्द नहीं मिकलेगा । लेकिन जरा ग्रेंगर यह खयाल हुआ कि यह आत्मा नहीं, 
बल्कि सामनेवाला जो वोल रहा हैं, उसका शरीर, उसकी वाणी, उसका 
मन यही वह है, ऐसी अगर भावना, ऐसा यदि विचार रहा तो श्रगर उसते कोई 
श्रच्छी बात कही तो सतोष एवं हर्ष, और बुरी बात ,कही तो दु ख, विषाद, क्रोध 
इत्यादि भावनाए पैद होगी । पर रोज भिक्षा मागने का जिन्होने यह धधा शुरू 
कर दिया, उनको इस चीज का रोज अनुभव यदि श्रायेगा, तो / आत्मपरीक्षण के 
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लिए रोज ही मौका मिलेगा | हमारे लिए बडा ही उपयोगी कार्यक्रम है और ऐसे 
कार्यक्रम मे शोधन की बहुत ही जरूरत रहेगी। जिस दृष्टि से जिन्होंने आज जीवन- 
दान दिया, यद्यपि उनमे से कुछ लोग ऐसे जरूर थे कि जो पहले ही से काम करते 
थे और वरसो से काम करते थे श्रौर कुछ नये भी हे, लेकिन जो पुराने भी थे, 
बे लिए भी वह प्रतिज्ञा नई प्रतिज्ञा हो जाती है, अगर इस दृष्टि से हम इसको 
खें। 
अब, एक बात और | जब हम यह कहते हे कि भूदान-यज्ञ मे कार्यकर्ता अपनी 
सारी ताकत लगाये तो बहुत-से कार्यकर्ता, जो पहले से इसका रचनात्मक 'काम 
करते होते हे, कहते हें कि “हम जिस काम मे हैँ, वह भी पुण्य-कार्य हे ओर वह 
हमारा कर्तव्य भी है । बरसो से हम वह करते आये हैं । उनको हम कंसे छोड सकते 
है ? उसको सम्हालते हुए जितना हो सकता है, उतना करना ही हमारा धर्म होगा। 
भाना कि भूदान-यज्ञ एक श्रेष्ठ कार्य है--उस कार्य की तुलना मे, जो आज कार्य 
हम कर रहे हे , लेकिन फिर भी गीता क्या कहती है ? स्वधर्मे गोण है, यह समभ- 
कर क्या उसे छोडा जा सकता है ? और पर-धर्म श्रेष्ठ है, यह समझा करके क्‍या 
उसे कबूल किया जा सकता हैं ? तो इस वास्ते धर्मे-निर्णय मे श्रेष्ठ-कनिष्ठ का 
विचार नही कर सकते, और जो काम हम करते हे, वह सम्हालते हुए ही यदि इस 
काम को करेगे तो क्‍या हर्ज है ? 

। ऐसे लोगो को में समभाता हूं कि भाइयो, धर्म-विचार की एक मर्यादा हूँ, एक 
हुई है। भगवान्‌ श्रीकृष्ण जिदगी-भर जनुओ से लडे । वह पराक्रमशील थे, दिग्गज 
योद्धा थें। लेकिन एक समय आया, जब उन्होने ज़ाहिर कर दिया कि 'अ्रव मेरी 
मर्यादा हो गई। इसके आगे से शस्त्र-धारण नही करूगा ।” आप लोग जानते हे 
कि 'में नि जस्त्र होकर जो भी मदद हो सकती है, करूगा', ऐसी प्रतिज्ञा करके वे 
पाडवो की मदद में गये। उसके आगे जिदगी-भर---और काफी लबी जिंदगी उनको 
रही--उन्होने गस्त्र का इस्तेमाल नही किया, फिर भी महाभारत मे प्रसग आया 
और एक मौके पर उनको शस्त्र उठाना पडा, प्रतिज्ञा का अक्षरार्थ तोडना पडा, 
इत्यादि । उसमे मुझे अभी नही पडना है। लेकिन सतत शस्त्र चलानेवाले ने एक 
दिन कह दिया कि इसके आगे मे नही चलाऊगा तो उन्होने कर्मंयोग छोडा नही, 
वल्कि कर्मयोग को वह ऊची सतह पर ले गये । ह 

हमको भी समभना चाहिए कि जिसे हम पृण्य-कार्य कहते हे और धम 
कहते है, वह एक ह॒द तक साधक होता है और उसके आगे वह बाघक हो जाता है । 
इसीलिए तत्त्वज्ञानियो को कहना पडा कि--“घर्मोषि इह मुमुक्‍क्षों पापमुत --- 
धर्म ही--जो मुमुक्षु है, छटना चाहता है, उसके लिए पाप हो जाता है। तो 
यह जरा समभने की वात है कि कुछहद तक एक काम को विकसित करने के वाद, 
उस काम के जरिये उस मनुष्य का विकास होना बन्द हो जाता है। 
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गणित का एक प्रोफेसर पच्चीस साल गणित सिखाता रहा। दो-चार साल 
तो खैर, उसके सिखाने की कला सीखने मे गये होगे। लेकिन मेने ऐसा प्रोफेसर 
देखा है--गणित का; जो बहुत ही उत्तम सिखाता था । व्याख्यान सुन्दर देता था 
गणित पर, लेकिन सुन्दर व्याख्यान देते-देते नीद भी लेता था, ले सकता है। 
वह प्रोफेसर आखिर पकड़ा गया । यानी मेने एक ऐसा प्रश्न बीच मे पूछा कि वह 
एकदम चौक गया और कहने लगा--हँसते-हँसते कि “देख, तूने जो यह सवाल 
पूछा है, यह आउट श्रॉव दि वे” है और इसलिए इसका जवाब में श्राज नही दे 
सकता, कल दूगा । आज में सिखाता हु तो उसके साथ थोडी-सी नींद भी मे ले 
लेता हू ।” इसका उस वक्‍त मुभे इतना भान नही था । लेकिन बीच मे, मुंसाफरी 
मे, अपने कन्धे पर में थोडा वो रखता था । पुरानी बात है, इस वक्‍त की नही 
है । चलता था तो चलते-चलते जो कन्धे पर बोक रखा' रहता, उसीको 
तकिया समझकर अगर सिर को उसका आधार दे दिया तो चलते-चलते ही 
मुझे नीद आती थी । अर्थात्‌ रास्ता श्रच्छा होना चाहिए, नही तो ठोकर लगेगी। 
इस तरह एक काम मे मनुष्य' जब प्रवीण हो जाता है तो उस कांम के जरिये 
उसका विकास होना बन्द होता है । हु 

इसलिए शास्त्रकार किसीको चैन नही लेने देते । ब्रह्मचारी को, गुरु के घर 
जाने के पहले, पिता के घर मे समाधान ही था । तो उन्होने कहा कि गुरु के घर 
जाओ | फिर कुछ थोडी मेहनत और तपस्या वहा शुरू हुई, लेकिन गुरु के घर मे 
भी कुछ भ्राराम मिलता है। कुछ बरसो के बाद झ्रादत पड जाती है, वेदाघ्ययन 
भ्रादि की, और उस जीवन मे भी सुख होता है। तो फौरन झास्त्रकार कहता है 


कि अरे, श्रव तो जीवन सुखी हो चला | इस वास्ते तू अब गृहस्थ बन जा और ' 


जिम्मेदारी उठा ले। जिम्मेवारी उठाना तव उसको जरा कठिन लगता है। उसके 
आरम्भ मे बहुत तकलीफ होती है। पर चन्द दिनो के बाद उसमे भी उसको धरुख 
मिलता है, कुछ व्यवस्था हो जाती है। मनुष्य अपनेको जमा हा है। आखिर 
वहा भी सुखी जीवन हो जाता है उसका । तो शास्त्रकार कहते है कि अब तू घर 
छोड | जहा उन्होने देखा कि इसको थोडी चेन मिलने लगी है तो फिर वे बेचेन 
हो जाते हे और कहते हे, जाओ, वन में जाओ। अच्छा, वन में गया तोजरा 
तकलीफ भी हुई, पर विकास शुरू हो गया बुद्धि का, कि कैसे वन मे जीवन विताना 
इत्यादि। लेकिन वन में भी दो-चार, पाच-छ साल रहने के वाद आराम हो 
जाता है। कई प्रकार की सेवा वहा मिल जाती है और जीवन सुखी बनने लगता 
है। पर जहा जीवन फिर सुखी वनने लगा कि शास्त्रकार ने तुरन्त कहा, “अब तु 
वृढा भी हो गया है तो चलना शुरू कर दे, भ्रव तुझे ठहरना नही है।” इस तरह 
वे मनुष्य को निस्तेज नही बनने देते । यह शास्त्रकारों की निष्ठुरता नही है! . 

इन दिनो हमको लगता है कि कोई बूढा हुआ तो घर मे उसकी सेवा जरूर 


लि 
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होनी चाहिए। लडको को उसकी सेवा करनी चाहिए, उसको सेवा लेने का हक 
है। वह घर मे बैठे-बैठे बेटो से सेवा ले | पेशन तो मिलती है--चाहे सरकार के 
जरिये न मिले, लडको के जरिये मिलनी चाहिए, ऐसी आशा इन दिनो हम करते 
है और पिता-माता को हम दया-पात्र समझते हैें। लेकिन हमारे शास्त्रका र पिता- 
माता को दया-पात्र नही होने देते । वे कहते हैँ कि तुमने तो अपने वच्चो की सेवा 
की। अब उन बच्चो के बच्चे हो गये । तो तुम्हारे बच्चे शभ्रव तुम्हारी सेवा करेगे 
या अपने निज के बच्चो की वे सेवा करेगे ? इस वास्ते तुम यहा से हट जाओ । 
तुम्हारा यह काम नहीं की बनी-बनाई सेवा लडकों से लो और सुखी जीवन 
विताओ्रो । यह तुम्हारा काम नही है। जो झात्मीयता दो-चार लडको से तुम्हारी 
वन गई, वह तो एक प्रयोग हुआ । पहले तो स्वार्थ केवल शरीर मे था। लेकिन 
शरीर के बाहर जाकर त्याग करने का अभ्यास तुमको हुआ--लडको के निमित्त 
से!। अब जरा व्यापक क्षेत्र मे जाओ औौर दुनिया भर मे जितने लोग हे, वे सच 
अपने कुटुम्ब के हे, ऐसा समझ करके वर्ताव शुरू कर दो। लडको की सेवा लेकर 
विस्तर मे मरता, यह धर्म नही हैं। इस तरह शास्त्रकार अत्यन्त निष्ठरता से कहते 
है, लेकिन उस निष्ठ्रता मे जो सदयता है, वह वडी मधुर है। हमारी तेजोहानि 
करनेवाली जो दया होती हे, वही बदतर है। जिससे हमारी तेजोहानि न हो, 
ऐसी कठोर वाणी कोई हमको बोलता है तो में उसका उपकार मानता हू और 
उसके हृदय की दया का भान ही मुझे होता है। 

इस वास्ते जिन कामो मे दस-दस, वीस-बीस साल हमने बिताये, उन कामो 
का लोभ भौर मोह रख करके भ्रगर उसीके अन्दर सतत, आजीवन और भ्रामरण 
रहना है, ऐसी हम कल्पना करते हैं तो मेरे मन से निश्चय है कि हम अनासकित 
को पहचानते नही । 

नित्य-कतेव्य से एक ऊचा कततंव्य भी होता है। आज सुबह में चर्चा कर रहा 
था । लक्ष्मण से राम ने कहा कि तेरा धर्म है, पिता की सेवा करना । मुझे वनवास 
जाना है। तू भी जायगा तो पिता को ज्यादा दुख होगा। उनकी सेवा में रहना 
तेरा घर्म है। अगर लक्ष्मण कबूल कर लेता राम की उस बात को और वाल्मीकि 
उसी तरह की रामायण लिख डालते कि लक्ष्मणजी दशरथ और. कैकैयी-कौशल्या 
की सेवा में रहे और वडी अच्छी सेवा उन्होने की तो हममे ऐसा कौन बहादुर था, 
जो इसमें नुक्‍स वतात्ता ? हम भी ऐसा ही कहते कि हा भाई, ठीक है । रामचन्द्रजी 
के साथ जाने के मोह का उसने सवरण किया और माता-पिता की सेवा में वह 
सलग्त रहा | एक बडा ही उत्तम आादशें उसने उपस्थित किया, इस तरह से कहते । 
लेकिन जब यह सारी धर्म की बात रामचन्द्रजी ने लक्ष्मण के सामने रखी तो उसने 
यह नही कहा कि आपने कोई बेजा बात मुभसे कही हे । उसने कहा,“आपने तो बडी 
ऊचे धर्म की वात मुभसे कही है। लेकिन में तो प्रभु का शिक्षु हु, प्रभु-स्नेह से प्रति- 
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पालित । में तो एक बच्चा है । आपने तो बडा नीति-धर्म कहा और “निगम नौति 
के ते अधिकारी । में तो अधिकारी नही ह । जो होगे “निगम नीति के अधिकारी', 
वे तो जरूर आपके कहने के मुताबिक करेंगे। लेकिन में बच्चा हू । मे क्या जानू यह 
सारा धर्म ? में तो जानता हू आपकी सेवा-मात्र । इस वास्ते मुझसे यहापर वह 
स्वधर्माचरण नही होगा, जो मुझे आप सिखा रहे हे ।” यो कह करके उन्होने वात 
को काट डाला और रामचन्द्र को कवूल करना पडा कि लक्ष्मण को आने देना ठीक 
है। इसका मतलब है कि धर्म छोटे-छोटे होते हें और एक परम धर्म भी होता 
है, और उस परम धर्म के साथ अपने छोटे धर्म की तुलना करने का भी मौका नही 
मिलता। जहा ऐसा हो कि दोनो सादे धर्म 'हे, एक ऊचा है और एक नीचा है तो 
वह धर्म ऊचा है, इस वास्ते अपना नीचा धर्म छोडे तो वह काम गलत माना 
जायगा---जहा कि सादे धर्मों की तुलना है। पर एक स्वधर्म के साथ जहा परम धर्म 
की तुलना आरती है, वहा वह विचार नही टिकता और सब-कुछ छोडना पडता है । 
इसलिए खास करके -गाधीवालो के लिए में कह रहा हू कि उन्होने न मालूम 
कहा से कर्तंव्य-भावना का एक बडा ही बोभ अपने सिर पर उठा लिया है। में सम- 
भता हू कि यह करतंव्य-भावना नेतिक मनुष्यों के मन का एक रोग है और ऊची 
उडान उससे रुक जाती है। यह एक वात ध्यान मे रखने की है । 
लेकिन इसपर से वही सवाल पूछा जाता है, जो यहा सर्वे-सेवा-सघ की बैठक 
में भी पुछा गया था कि एक तो आप हमपर जिम्मेदारी डालेंगे कि खादी का काम 
करो, वह करना चाहिए, ग्रामोद्योग भी चलने ही चाहिए इत्यादि-इत्यादि । हम 
सस्थाए चलाते हे तो हमारी प्रशसा भी होती है कि आपने तो बडा अच्छा किया, वहा 
दिल्ली मे प्रदर्शन बहुत अच्छा किया। यह प्रशसा तब होती है न कि जब हम वह 
काम करते है ? अरब इधर यदि यह आ्रावश्यक हो कि सारे काम छोडकर भूदान-यज्ञ 
' में लग जाय तो दो आराज्ञाए आप हमको कैसे करते हे, कैसे देते हे ” कोई एक बात 
कहिये, ऐसा एक सवाल उठा था। यह बडा ही सोचने लायक सवाल है । मे ने उसका 
उत्तर दिया कि में नही चाहता कि हमारी सस्थाश्रो के लोग, जो काम कर रहे हे 
और जो मुफीद काम है तथा भूदान-यज्ञ के लिए पोषक है, उस काम को वे छोड 
दे और भूदान-यज्ञ मे आवे। यह तो में नही कह रहा हू, लेकिन में यह भी नहीं 
कहता कि जिस ढग से झ्राज वह काम चल रहा है, उस ढग से वह काम 'चलाते ही 
चले जाय॑ और भूदान-यज्ञ मानो कुछ हुआ या न हुआ, समान ही है, ऐसी ऐठ मे 
रहे। यह भी गलत होगा । | 
में चाहता हु कि उनका काम करने का तरीका ही ऐसा हो, जिससे भूदान- 
यज्ञ मे और अनेक कामो मे एकरसता भ्रा जाय । में एक मिसाल द्‌। विहार मे में 
कभी-कभी देखता ह कि हरिजन-सेवा का काम चलता है। मु्े मालूम नहीं कि 
हरिजन-सेवा-सघ की तरफ से वह चलता है या और भी कोई चलाते हं। जो भी 
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चलाते हो, वे यह कहते हें कि हरिजनो को फी या 2005 ५:22 कॉलेज 
में भेजो, आदि | ऐसा जब में देखता हु तो में कहता ह ई, यह तो 
बिल्कुल पुरानी चीज़ हो गई। यह तालीम तो जर्जर हो गई है, अब विल्कुल फटने 
पर श्राई है। इसमे क्या पढाया जाय ? इस तालीम में कोई सार ही नहीं। जो 
बिल्कुल नी रस हो गईं है, उसमे उन बच्चो को भी क्यो भेजें ? पहले विचार था कि 
जो हम करते है, उनको भी वह करने दो । और इस तरह से आरम्भ हुम्ना । परतु 
अब पच्चीस साल के बाद भी वही स्कॉलरशिप, वही कॉलेज और वही उत्तेजन ! 
शरीर इसीको हम हरिजन-सेवा समझे! में तो समझता हु कि यह हरिजन-सेवा 
नही है, वल्कि हरिजनों की गाठ पक्‍क्री बनाने का रास्ता है। वन रही है दुनिया नई, 
नया जमाना भी वन रहा है। इस वास्ते हरिजनो मे और दूसरो मे कोई भेद नही 
होना चाहिए। यहा पर, विहार मे मेने देखा है कि कुछ सरकार की तरफ से भी 
उत्तेजन दिया जाता है, हरिजनों को । उनके खास छाभ्रालय होते है, खास वोडिंग 
भी । एक वोडिय में मुझे बुलाया, उन लोगो ने देखने के वास्ते,भऔर कहा कि कुछ 
कहिये ।तो मेने कहा कि ऐसे वोडिग हरगिज नही चलने चाहिए । वह जमाना गया4 
अलग वोडिथ बना करके उनको ताली म देने का जमाना गया। भव तो हरेक छात्रा- 
लय में और हरेक स्कूल में हरिजनो को पूरा प्रवेणभ मिलना चाहिए। दिन तो 
बदले, लेकिन फिर भी हम और हमारा दिमाग यदि नहीं बदलता है और वही 
पुरानी चीज़ हम चलाया करते हें तो इससे काम नही बनेया। भूदान-यज्ञ ने जो 
मांगे देश से की हैं, हमारे सामने उनका उत्तर देने की तैयारी सस्थाओं में भी होनी 
पचाहिए, तभी वे सस्थाए ठीक ढग से चलेंगी और उन सस्थाञ्रों के कामो मे और 
भुदान-यज्ञ मे कोई फर्क नही गिना जायगा । 

हमने यह जो काम शुरू किया, उसका आरभ ही हरिजनो से हुआ। हरि- 
जनो ने जमीन मागी । उनको देने के लिए ही पहली माग की गई । दान मिला । 
वह हरिजनों ही मे वटा और फौरन नियम वनाया गया कि जितनी जमीन मिलेगी, 
उसका एक-तिहाई हिस्सा हरिजनों को दिया जायगा, जो कि भूमिहीन होगे। 
इतना होने पर भी हरिजन-सेवा करनेवाले कार्यकर्ताशो को में बहुत ही उदासीन 
देखता ह--भूदान के लिए, मानों कोई चीज ही नही हो रहो हैं। और फिर 
जब बटवारे वी वात जरा जाती है तो एक भाई ने हमको लिसा कि हम सुनते # 
फि उत्तर-प्रदेश मे कोई बढवारा भर्हो रहा है। शीघ्ष ही हिंदुस्तान भरमे 
भी बटपारा होगा, ऐसा इधर धापके भाषण में हमने पटा। हम आशा करते 
7 कि उसमे हरिजनों के लिए छुद्ध रखा होगा, उनड्ा भी स्मरण हुआ होंगा। 
एसी आशा रसनेवाला एक णा उन्होने भेजा। भो मनुप्य को इतना ज्ञा- 
नहीं कि नूदान-थक्ष का आदोलन ही मर फ़िल तरह सपना, उसमे हरिणनों पर 
विस तरह मे झादया रखी गई, उनको झार्थिदा गुलामी से सक्तिदेने का विचार 
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उसमे किस तरह काम करता है, आदि-ग्रादि)। यहातक हुआ है कि कई जगह हमसे 
दान देनेवाले ने कहा कि हम आपको अच्छी-से-अच्छी जमीन दान देते हे---पच्चीस 
एकड, लेकिन एक ही शर्तें है कि कृपा करके हरिजनो को यह न दीजियेगा। अ्रव 
कोई लोभी मनुष्य होता तो कहता, हा, भई, ठीक है, क्योकि हमने यह तो 
जाहिर नही किया है कि हरेक का जो दान मिलेगा, उसका तिहाई हिस्सा हरिजनो 
को देगे | ऐसा तो नही कहा है। कहा इतना ही है कि कुल प्राप्त जमीन का 
तिहाई हिस्सा देगे। तो किसी शख्स की पच्चीस एकड जमीन नही देंगे हम हरि- 
जन को । दूसरो को वह देंगे। कोई लोभी शख्स होता तो इसी तरह करता । पर 
हमने कहा कि नही, आपका यह दाव हम इस तरह नही ले सकते। झाप अगर 
बिना शर्त के दान दे सकते हे, तो लेगे। हरिजनों को भी जमीन दी जायगी, मुस- 
लमानो को भी दी जायगी, सबको दी जायगी। जो भी भूमिहीन होगे---लायक, 
उनको दी जाएगी । हरिजनो को तिहाई हिस्सा तो जरूर देना है। इस 
वास्ते इस शर्त पर हम दान कबूल नही कर सकते । ऐसे तीन-चार प्रसग आये, 
यह मुभे याद है। इस तरह सारा चला। लेकिन वह भाईसाहब हरिजन-कार्य में 
इतने मस्त और इतने एकाग्र रहे कि यह सारा उनको पता ही नहीं चला। भव 
में अपने मन मे पूछता ह कि वया हरिजन-सेवा करने का यह ढंग है ” 

ऐसी कई बाते मेसुझा सकता हू, पर उससे विस्तार होगा। उसकी जरूरत 
भी नही है। समझ लीजिये कि परम धर्म के आचरण के लिए अपने स्वधर्म को 
उस ढाचे मे ढालना होता है, और जो स्वधरम उस ढाचे मे न ढाला जाय, उसको 
छोडना होता है । ! 

ये दो बाते मेने आपके सामने रखी । स्वधर्म का परधर्म से जब मुकाबला 
होता है तो ऊच-नीच वही देखना होता है और स्वधर्म से ही चिपके रहना होता 
है। लेकिन स्वधर्म का जब परम धर्म से मुकाबला होता है तो उस परम धर्म के 
ढाचे मे स्वधर्म को ढालना पडता है। यदि ऐसा न ढाला जाय, न ढाला जा 'सके, 
तो उस स्वधर्म को छोडनाः पड़ता है। यह धर्म-रहस्य श्राप लोगो के सामने मेने 
* रख दिया है। हैः के ई 

आखिर मे एक बात और कह देना चाहता हू । कल कृपालानीजी ने एक 
व्याख्यान आम सभा में दिया और कुछ्ध बाते श्राप लोगो के सामने रखी। वे मुझे 
भ्रच्दी लगी। वे वाते उन्होने मेरे सामने भी कही थी, एकात चर्चा में। मेने 
कहा, हा, ,ये बाते कहिये आप लोगो के सामने। उन्होंने प्रेम से वह बातें वहा 
कही । जब कभी वह मुझसे मिलने आते हे, तव कुछ श्राश्का उनके मन मे रहती है 
कि इनके और हमारे विचार मे कही कुछ फर्क होगा शायद। पर हर दफा वह पाते 
है कि कोई खास फर्क नही है। तब थोडा प्राइचर्य उनको होता है भौर सतुष्ट होकर 
वह वापस जाते है। आखिर बात यह है कि जिस गंयोत्री का उन्होंने पान किया, 
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उसी गगोन्री का मेने पान किया। ऐसी हालत में फर्क हो क्या हो सकता 
है? पर हा, वात रखने का एक तरीका होता है। सतरे में कुछ सटाई ज्यादा 
होती है, नीवू मे और भी ज्यादा खटाई होती है और कोई फल मीठा-ही-मीठा 
होता है। किसीमे थोडा-बहुत कड वापन भी होता है। ऐसी ही रुचि होती 
है। तो मनुष्यों के एक्सप्रेशन में, विचार-प्रफकाशन मे, कुछ फर्क हो सकता है और 
जितना विचार-प्रकाथन में फर्क होता है उतना थोडा सोचने मे भी होता है ! 

तो जो बाते उन्होने कही, वे मज्र है, यह श्राप लोगो के सामने में कह देना 
चाहता हू ।(तालिया )। यह तो समभने की वात है। आप तालिया मत बजाइये । 
अपने भ्रानद को अपने मन में ही रखियेगा। एक बात में कह देना चाहता हू कि जिस, 
ढग से वह वात रखते है, उम ढग से से श्रगर बात रखू तो गलत काम होगा । इस 
वासस्‍्ते में एक दुसरे ढंग से चीज को रखता हू । उनकी एक विशेयता में बहुत मह- 
सूस करता हु, जो दूसरे कम लोगो में है ।" वह यह कि उनके हुदय मे तीक़ता है । 
यानी जिसे हम 'अरजसी' कहते हे, वह है। भ्रर्नि है हदय मे । अग्नि होना वहुत 
ही जरूरी है, पर दिमाग मे अग्नि नही होनी चाहिए | दिमाग ठडा रहे, हृदय गरम 
रहे तो बडी ताकत पैदा होती है। तो उन्होने वात यह रखी कि भूदान-यज्ञ एक 
सिरा है। एक सिरे से आपने आरम्भ किया । लेकिन श्रगर यह ठीक ढग से चलाया 
जाय और उसमे दृष्टि पुरी रहे, समग्र दृष्टि रहे तो उसके परिणामस्वसूप सत्ता 
मे भी परिवर्तन होना ही चाहिए। यह उन्होने कहा और यह विचार वह है, जो 
मेने मज्र किया है। 

पर अब कोई कफहेगा कि छ में चार मिलाश्रो, इतना बस नही है, उसीमे से 
दस पैदा करने चाहिए तो में इतना ही कहगा कि दस पैदा करने की तो कोई 
स्‍्वतन्त्र युक्ति ही नही है। छ मे चार मिलाने की क्रिया श्राप कर लेते हू तो 
परिणामस्वस्प जो दत्त हे, वे हो ही जाते है । वह कोई अलग करने की वात नही 
रहती। लेकिन यह एक विचार है। थोडा भेद है इन विचारों मे । विरोध तो मे 
नही कहूगा, लेकिन भेंद है। भेद यह है कि हमको कुछ काम यह करना पठेगा 
और कुछ काम वह करना पडंगा। यानी सत्ता भी अपने हाथ से सैनी होगी भोौर 
उसके लिए भी प्राज से कुछ-न-कुद तैयारी उस दृष्टि ने करनी होगी, जिस तरह 
की एक भावना रहती ह€। में मानता हू कि सत्ता मेरे हाथ मे रहने वी कोई जर- 
रन नही है, सत्ता मेरे कहे मे रहे तो बस है | हाथ में सत्ता लेने की तकलीफ उठाने 
फी कोई जग रत नही । यही पोडा भेद है । 

आभाज झापने सुना, श्राशीर्वाद-वचन राजेंद्रवावू का । उन्होने कहां कि जो 
यह कार्य हुप्रा, उसका झुदछन-छुछ भसर हो रहा है। कहा हो रहा है ? राज्य- 
यर्ता समाज पर उसके असर ही रहा है। किय-किल चीजों का क्या परिणाम हुआ 
है, उसका विश्लेषण करने मे कुछ सार नही रहता। फिर भी मानना पठेया कि 
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खादी की तरफ जो श्रधिक भुकाव हुआ है, ग्रामोद्योगो की जो भ्रधिक आवश्यकता 
मालूम होती है, नई -तालीम जरूर लाना चाहिए, इस तरह का जो भास हो हि इ 
है, भ्रनएम्प्लायमेट, श्रडरएस्प्लायमेट का कुछ-व-कुछ करना ही पडेगा, ऐसी 
बाते शुरू हुई है, यह जो परिणाम हुआ है, मे नही कहता कि यह पर्याप्त परिणाम 
है, कोई नही कहेगा कि यह पर्याप्त परिणाम है; परन्तु यह जो परिणाम हुआ है, 
वह किस चीज का है, यह भ्रगर देखा जाय तो मानना पडेगा कि यह जो भूदान- 
यज्ञ का काम चला है, उससे जो जन-शक्िति निर्माण हुई है, उसका यह परिणाम 
है। माने इसके यह नही है कि इसमे दूसरे कोई फैक्टर्स नही है। दूसरी किन्ही चीजो 
का इसमे कोई असर नही हे, यह तो नही । कई कारणो से एक कार्य बनता है। 
लेकिन यह एक वडा कारण उसमे है। सत्ता के वाहर रहकर भी अगर जन-शक्ति 
निर्माण करते हे तो सत्ता हाथ मे लेने की तकलीफ उठाये विना और चुनाव आदि 
के भफट-भगडे मे पड़े बिना और अपने समय का उस तरह से क्षय किये बिना 
राज्य-सत्ता पर श्रकुश रखा जा सकता है, ऐसा मेरा दावा है। 
भाइयो, यही, इतना ही, फर्क है। में पा्लामेठ मे जाऊ भर वहा कोई 
बिल आये तो उसका खडन-मडन करू तो मेरी श्रावाज सीधे सरकारी मिन्ि- 
स्टरो के कानो तक पहुचेगी और उससे एक परिणाम होगा, यह में मान सकता 
हू । लेकिन मेरा कहना है कि इस तरह पालमिट मे या श्रसेम्बली मे केदी होकर 
और परील पर छूटकर दो-चार्रे महीने घूमने का जो मौका मिलेगा, उतने 
समय मे देश का दूसरा काम करके जो वजन मेरे शब्दों को मिलेगा, उससे ज्यादा 
वजन मेरे गब्दो को तब मिलेगा, जब में उन स्थानों मे गिरफ्तार न होऊ, वहा 
कंदी न वन्‌ और वारह-के-बारह महीने जनशक्ति निर्माण करने मे लगा दू श्ौर 
राज्य के विविध प्रश्नों के विषय मे मेरा जो अ्रभिभाय बनता है, वह निस्पृहतता 
से, नम्नता से और निरचय से अश्रगर बताऊ तो में नही समभाता कि पालमिट 
के व्याख्यान का जितना परिणाम होगा, उससे उसका कुछ कम परिणाम होगा । 
यह आप लोगो के सोचने की वात है। और श्रगर इतना फर्क आप समझ 

ले तो उनके और मेरे कथन में कोई विरोध नहीं आायगा और हम दोनो का 
हृदय एक है, इसका आपको भान होगा । में उनको भी श्राह्वान करता ह। में 
जानता हू कि हरेक की अपनी-अपनी पद्धति होती है। वह कभी-कभी कहते हैं 
कि आप जाते है भीख मागने और परमेश्वर का नाम लेते है । यह भ्रच्छा भी हैं, 
क्योंकि आप वैसा अनुभव करते है, श्रद्धा भी रखते हे । लेकिन में तो ईव्वर के नाम 
से नही चल सकता । मे तो सामाजिक मूल्य और आशिक परिवर्तन की भाषा मे 
कह सकता हू । तो में कहता हु कि एक ही वस्तु केवल एक ही भाषा में कहने से 
लाभ होता है, ऐसी वात तो नही है । विविध भाषाश्रो में कहनेवाले विविध लोग 
अगर हुए तो उस चीज को बहुत अ्रधिक बल मिलता है। तो यह कोई जह्री 
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नही है कि कृपालानीजी को भूदान-यज्ञ काम मे कूद पडने के लिए परमेश्वर के 
साक्षात्कार की ही आवश्यकता है, बल्कि उनको जो अर्थशास्त्र का साक्षात्कार 
हुआ है, वह काफी है और उस तरह से इसपर प्रकाश पडेगा तो उससे भी कम 
बल नही मिलेगा । 

में जानता हु कि उनकी इस काम के साथ पूरी सहानुभूति है । मे यह भी 

जानता हू कि उन्होने अपने शिष्यो को इस काम के लिए पूरी आजादी दे दी है, 
बल्कि उपदेश भी दिया है कि यह काम करो। मुझे यह भी मालूम है कि उन्होने बडे 
अच्छे शब्दो मे इसका सत्कार किया हे, इसपर लेख लिखे हे । सव किया है। लेकिन 
उनकी पार्टी के जिन लोगो पर उन्तका कुछ वजन है, उन लोगो को अ्रगर वह इस 
श्रद्धा से प्रेरित कर सकेंगे कि भाई, भूदान-यज्ञ से काम करोगे, जन-शक्ति-निर्माण 
मे लगोगे और चुनाव-चितन नही करते रहोगे तो कुछ खोभोगे नही, बल्कि जरूर 
शक्ति पाओगे और जो राज्य-क्रान्ति हम चाहते हे, वह बिना तकलीफ के हो 
जायगी, इस ढग से हो जायगी कि पता भी नही चलेगा । इस तरह अगर श्रद्धा 
उनमे पैदा हो जाय और वह अपने अनुगामियो मे श्रद्धा पैदा कर सके और वे इस 
कांम मे जोरो से लग जाय और इसी तरह से काग्रेसवाले भी अगर लग जाय, तो में 
समभता हु कि यह समस्या बहुत ही जल्द हल होगी और उसके परिणामस्वरूप 

5 पर अत्यन्त उत्तम असर होगा और राजनीति का लोकनी ति में परिवर्तन 

गा। 

छठा सर्वोदिय-सम्भेलन 
बोध-गया, २० श्रप्रेल १९५४ 
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आज, कल और परसो कई चर्चाएं यहा हुई, कई सवाल निकले और मेरे 
पास कई लिखित शकाए भी आ पहुची । लेकिन उन सव सवालो के और शकाओो 
के बारे मे भ्रभी बोलने की प्रेरणा नही होती । आज मुख्य आवाहन का जो प्रस्ताव 
'सर्वे-सेवा-सघ' ने देश के सामने रखा है, उसीको ध्यान मे रखकर हमारा कत्तेग्य 
हम सोचे | उस दिशा मे कुछ चिंतन, प्रकट वितन, से आपके सामने रखना चाहता हू । 

अपना मानव-समाज जब से अस्तित्व में है--कोई नही जानता कि कब से- 
तबसे उसमे प्रेम के साथ झगडे भी चलते ही रहे है । उस कदीम जमाने मे, जो 
कि मानव-समाज का अ्गरम्भ-काल माना जाता है, स्वेर हिसाए चलती थी और 
उन हिसाझो का निपटारा या उसका प्रततिशोध वैसी ही स्वेर हिसाओ से किया 
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जाता था। उसमे से श्राखिर समाज की हालत कुछ ग्गिडती गई और कुछ सुध- 
रती गई। श्रन्त मे यह एक युक्ति समाज को सूकी कि स्वर हिसा के बदले व्यव- 
स्थित हिसा की जाय तो वह स्वैर हिंसा रुक जायगी | परिणाम-स्वरूप, जिसे हम 
दड-गक्ति कहते हें और गासन भी कहते हे, उसका आरम्भ हुआ । व्यवस्थित 
हिसा श्रर्थात्‌ दड-शक्ति पहले-पहल करागर सावित हुईं । उसने स्वेर हिंसा को 
रोका और चद दिनो तक वह सीमित अवस्था मे रही, लाभदायी साबित हुई । 
इसलिए मानव ने उसे धर्म का अश समफा । सस्क्ृत में हमको ऐसा भी वाक्य 
स्मृति मे मिलता है कि “दड धर्म थिदुबु धः---बुध जनो ने दड को धर्म समझा, 
अर्थात्‌ उस जमाने के बुध जनो ने । परन्तु यह दड-शक्ति, जिसमे व्यवस्थित हिसा 
थी और आरम्भ मे सीमित हिसा थी, फिर सीमित नही रह पाई और आहिस्ता- 
आहिस्ता उसकी सीमा विस्तृत होती चली गई | व्यवस्थित तो रही वह । व्यव- 
स्थित नहीं रहती तो शासन न कर पाती, दड-शक्तति न कहलाती । इस वास्ते 
व्यवस्थित तो वह रही, लेकिन सीमित न रहते हुए विस्तृत होती गई, फैलती गईं, 
चौडी होती गई ! होते-होते श्राज उसने श्रतिहिसा का रूप ले लिया है। व्यवस्थित 
ओर सीमित हिसा अर्थात्‌ दड-शक्ति का रूपान्तर अतिहिसा में आज हुआ है। तो 
आज मानव भयभीत है और शायद इस समय सारा मानव-समाज जितना भय- 
भीत है उतना मानव के इतिहास मे वह कभी नही रहा होगा ,ऐसा कहने मे किसी 
तरह से कल्पना-गौरव नही होगा, क्योकि जहातक हम जानते है, इतने व्यापक 
प्रमाण में मानव कही फैला ही नही था | दुनिया मे इतनी व्यापक शक्तिया शायद 
उसको हासिल नही हुईं थी । इस वास्ते मानव की आज जो भयभीत हालत है, 
उसकी बराबरी मे प्राकृतिक कारणो से कही भय पैदा हुआ हो तो अलग बात है । 
बडे भूकम्प और प्रलय इत्यादि हुए, परन्तु मानव को मानव की हिसा से श्राज ... 
जो अ्रति भय प्राप्त हुआ है, बैसा इसके पहलेकभी उसको अनुभव हुआ होगा, वैसा 
दीखता नही है । भयभीत मानव अ्व कुछ विचार करने लगा है भ्रौर सोचने लगा 
है कि यह अतिहिंसा की जो अतिरिक्‍तता है, वह तोडी जाय झौर फिर से सीमिति 
व्यवस्थित हिंसा कायम की जाय । ऐसी को शिश अ्रव हो रही है। अत 
यद्यपि सारे वैज्ञानिक नही तो भी कुछ वैज्ञानिक जहा यह कहने लगे हूँ कि 
इस आाणविक शक्ति को रोका जाय श्रौर जहा राजाजी जैसे मह॒षि यह उद्गार 
प्रकट कर रहे है क्रि उसको रोकना चाहिए, तो यहा मानव का एक प्रयत्न हाट 
दीखता है। वह चाहता है कि इसकी अतिरिक्तता नष्ट की जाय और जैसे बीच के 
जमाने मे वह सीमित भौर व्यवस्थित रही--दड-शक्ति के रूप मे--वैसी ही वह रह 
जाय। परन्तु प्रगति का क्रम देखते हुए जो मानस-शास्त्र को समभते है, वे इस वात 
को जरा सोचने पर महसूस करेंगे कि इस प्रगति का चक्कर कभी पीछे नहीं आा 
सकता। वह कही श्रागे ही जा सकता है। स्वैर हिंसा दड-शक्ति में परिणत हुई, 


हैँ 
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सीमित व्यवस्थित हिसा उत्तरोत्तर विस्तृत ही होती गई और अभ्रव वह अ्रतिहिसा 
के रूप में प्रकट हुई है तो उसको अब इसके श्रागे ही जाना है, इसके पीछे वह नही 
आ सकती । यत्र मे ऐसी शक्ति नही है । सामूहिक मानव-मानस-यत्र ऐसा नही है 
कि उसको कोई एक व्यक्ति रोक सके और पोछे ले जा सके, क्योकि वह 
सामूहिक मानवत्र के मानस का यत्र वन गया है। और जिस गति से वह आगे बढा 
है, उसी गति से उसको और आगे बढना है। भ्रव क्या होना वाकी है ? अर्थात्‌ या 
तो उसको अपना रूप अब अहिंसा से विसजित करना है, या उससे भी विकराल 
रूप धारण करके, मनुष्य-समाज की समाप्ति करके, कृतकारये होना है। इन दो मे 
से कोई एक तो उसकी करना ही हे, यह समभना जरूरी है। 

इस वास्ते भयभीत मानव का यह जो प्रयत्न है कि केवल उसका अतिरेक 
रोका जाय तो यह सम्भव नही है । यह वात अगर ध्यान में श्रायगी तो इसके आगे 
दो ही परिणतिया उसकी हो सकती हे । एक मे मानव का पूर्ण विनाश होगा और 
दूसरे मे मानव को पूर्ण विदबास का मौका मिलेगा । अगर अहिंसा आती है तो 
हमको जरा वल सहसूस करना चाहिए । जिनका मानवता मे विश्वास है, 
उनको भी अपने में जरा ताकत महसूस करनी चाहिए । 

अभी टडनजी ने रायफल क्लब के बारे मे कहा था । कुड बचाव भी उसका 
उन्होने कर लिया था। उसमे भी काफी सार है, रहस्य है कि जब आदमी निर्वीर्य 
चनता है, तब उसे हालत मे वह थोडा-सा साहस करने लगता है। पर अगर उस 
' हिम्मत को बारीकी से सोचे तो वह भय का ही रूप होता है। उसमे जो निर्भयता 
होती है, वह वीरयंबान्‌ निर्भयता नही होती हे या वह उत्तम निर्भयता नही होती । 
वह डरनेवाली निर्भयता होती है। उसमे कुछ साहस या हिम्मत होती हे, इस तरह 
उसका कुछ बचाव झभी तक किया गया और अभी और किया जा सैकता है। मगर 
यह वात हम मान ले तो ऐसी छोटी-छोटी हिसाए अपना रौव अब जमा सकेगी, 
यह सम्भव नही है । श्रगर समाज पर अब किसीकी सत्ता चलेगी तो या तो उसका 
पूर्ण महार करनेंवाली अ्रतिहिसा की ही सत्ता चलेगी, या फिर वह विसर्जित 
होकर अहिसा मे परिणत होगी । 

हमे भव वह पुरानी कल्पना छोडकर मध्य-युगीन जमाने मे जिन गुणो का 

लोगो ने सम्मान किया, उन्ही गुणों मे सीमित रहने के वजाय जरा हिम्मत 
करके अ्रपने मे थोडा वल महसूस करना चाहिए और इस अतिहिसा को समाप्त 
करके पूर्ण भ्रहिसा की तैयारी करनी चाहिए। दूसरी भाषा मे इसका मतलव होता 
है कि दड-मुक्त, शास़न-मुक्त समाज की जो वात हम करते है, उसके लिए बुद्धि 
तेयार रखनी चाहिए और उसके लिए हृदय मे प्राण भरना चाहिए । 

यह मेरी निष्ठा आज की नही है, काफी अनुभव से मुझमे वह स्थिर हुई है। 
वर्षों से में यह मानता हू । परतु मुझे लगता था कि इसमे कुछ समय लगेगा । दड- 
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मुक्त समाज बनाने मे, शासन-मुक्त समाज बनाने मे, काफी वक्त लगेगा, ऐसा मुझे 
लगता था | लेकिन जबसे अतिहिसा का यह स्वरूप प्रकट हों गया है, तबसे मुभमे 
बडा भारी उत्साह आया है और उम्मीद हो गई है कि दड-मृकत समाज अव जल्दी 
लाया जा सकेगा। और यह उम्मीद अ्रगर आपको में समझा सक और उसका स्परों 
आपके हृदय को हो जाय तो हम सवका रूपान्तर परिशुद्ध, परिनिष्ठ, श्रात्ममय 
मानवता मे हो जायगा । तो वह जो मेरी उम्मीद है, वह बहुत बढ गई ओर इस 
वास्ते जब कभी एटम और हाइड्रोजन बम की बात चलती है तो मुझे लगता है कि 
एक ईदवरी प्रेरणा हो रही है और सारी समाज-रचना अब मेरे हाथ मे झ्रनेवाली 
है। वह जोरो के साथ हमारी तरफ भरा रही है। वह कहती है--पुकार करके कि 
अहिसा देवी, तृ श्रा जा और इस शक्ति को बचा ले । तो अब हमारे लिए सोचने को 
वात हे कि हमारा काम इसके आगे हमारे लिए आसान ही है ! यह ध्यान मे आना 
चाहिए कि कालचक्र ही इसको आसान बनाता जा रहा है और उस दृष्टि से हिम्मत 
करके हमकी आगे की सारी योजना करनी चाहिए। शासन-मुक्त समाज के लिए 
ही अ्रव तैयारी हो रही है। 
इन दो सालो के अन्दर पाच करोड एकड भूमि प्राप्त होगी या नही होगी, भौर 
₹स समस्या के सुझाव का दर्शन होगा या नही होगा, ऐसी उलभत मे हममे से कुछ 
लोग पडे है, ऐसा मुझे कभी-कभी लगता हे। पर यह उलभव सुभे छू भी नही रही 
है, बल्कि मुझे तो लगता है कि १६५७ में शासन-मुक्त समाज की स्थापना सारी 
दुनिया मे ही क्यो न हो ? यह केवल एक कल्पना नही है, बल्कि अगर हम ठीक 
हिम्मत बाधे, जरा इस दृष्टि से सोचे, गहराई मे जाय तो ज्ञात होगा कि मानवत्ता 
को आखिर हम मिटाना तो नही चाहते | मानव कितना भी मूर्ख बना हो, पर 
आखिर वह इतना मूर्ख तो नहीं बनेगा कि स्वजाति का ही नाश करने के लिए 
प्रवृत हो ! यह सभव नही है। हम कोई ईश्वर की इच्छा नही जानते परन्तु जो 
दीख रहा है--वह जो सारा तमाशा है, उसपर से ऐसा नही दीखता है कि मान- 
वता की समाप्ति की कोई योजना हो रही है। और यह किसपर से पहचाना जाता 
है ? ईश्वर भ्रभी प्रलय नही चाहता, मानव के हाथ से मानव का नाश नही चाहता, 
यह किसपर से मालूम पडता है? वह इसीपर से मालूम होता है कि ऐसी भ्रेरणा 
हमको हो रही है। श्रगर ऐसा नही होता तो भगवान हम सबको वेवकफ ब्रनाता 
और आप और हम यहा वैठकर दड-मुक्त-समाज, शासन-मुक्त समाज-रचना की 
वात नही कर सकते थे। भगवान को जब प्रलय करना था तो यादवों को क्‍या 
सूझा ? एक-एक ने शराब पीकर हाथ में लट्टु लिया और मारने लगे एक-दूसरे 
को । आखिर भगवान ने कटा कि चलो भाई, में भी तुम लोगो से श्रलग क्‍यो रह ॥' 
इस वास्ते प्रहार कर दिया श्ौर चले गये । सबका सहार वहा से हो गया, ऐसा 
कहते है। भ्रगर भगवान दर-असल नही चाहता होता तो दड-मुबत, शात्तन-सुतत 
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समाज बनाने की प्रेरणा मुझे क्यो होती ? हम सब यहा इकट्ठे क्यो होते ” इसके 
लिए हम एकत्र हो ही नही सकते थे । कोई भ्रगर ऐसा अरहकार रखे कि ईश्वर की 
इच्छा के विरुद्ध हम एक काम करने जा रहे है और ईश्वर तो प्रलय" चाहता हुआ 
दीखता हे, कम्बख्त, लेकिन हमने तय किया है कि हम प्रलय नही होने देगे | ऐसा 
हम ईश्वर की सर्जी के खिलाफ जाकर कुछ करने जा रहे हे तो यह अ्रसम्भव है । 
इस वास्ते समझना चाहिए कि जब हमको आपको ऐसी प्रेरणा हो रही है तो 
ईदवर इस वक्‍त प्रलय नही चाहता है। यह निश्चित ही समझ लेना चाहिए। श्रौर 
अगर वह प्रलय नही चाहता है तो हमको झीत्र-से-शीक्र मुक्त करना चाहता 
होगा--हिसा से, यह भी स्पष्ट है। इसलिए में कहता हु कि जरा हमको श्रद्धा 
रखनी चाहिए । वह नजदीक झा रहा है, सतयुग | बहुत नजदीक आ रहा है। पर 
सतयुग कब आता है, जबकि कलियुग का परिपूर्ण अतिरेक होता है, उसका घडा 
भर जाता है तो उसके बाद आता है, सतयुग। हमे समझता चाहिए कि जब इतनी 
गतिहिसा समाज मे फैल गई और समाज भयभीत बन गया तो इसके भागे जीघ्र 
ही सतयुग भ्रा रहा है। 
भाज यह हमको कल का दर्शन हो रहा है। चार साल मे हमको इतनी जमीन 
प्राप्त हुई तो भागे दो साल मे श्लौर कितनी जमीन प्राप्त होगी, इत्यादि गणित 
करके जो हम सोचते हे तो वैसा नही सोचना चाहिए। सोचना यह चाहिए कि 
एक बडी भारी प्रेरणा सारी दुनिया मे काम कर रही है ओर उस प्रेरणा के लिए 
हम निमित्त हो गये हे । वह प्ररणा हमसे कुछ कराना चाहती है, यह समझ लेना 
चाहिए । इतिहास भर मे देखा गया है कि मानव का समूचा इतिहास दैँवी प्रेरणाओ 
से प्रेरित है। श्राप देखेंगे कि एक जमाना था, एक का था, जिस युग में इधर बुद्ध 
भगवान थे तो उघर कन्पयूशस थे भ्रौर कुछ दिन के अन्तर से जरथुस्त थे। थोडे 
दिन बाद ईसा झा गये । पैगम्वर-ही-पैगम्बर एक साथ उन पाचसी साल के भ्रदर 
आपको दिखाई देगे । फिर समाज मे एक ऐसी श्रवधि आई, इतिहास मे एक ऐसा 
समय आया, जिसमे आप देखते हे अनेक सतो को । जब इधर वेष्णव आये तो 
अन्यतर और साधु-सतत हुए । इस प्रकार सब तरफ उस समय हम सतो को देखते 
है । फिर जिधर देखो उघर, हर देश मे श्राजादी की वात चली, मानव-समाज मे 
साम्ययोग की स्थापना होनी चाहिए, किसी-न-किसी स्वरूप की समता स्थापन 
कं है। समता चाहिए, श्राजादी चाहिए, ऐसी प्रेरणा आज कुल देशो में हो 
रही है। 
इसका मतलब यह है कि प्रेरणाएं हुआ करती है और प्रेरणाशो से मानव- 
समाज प्रेरित होता है भोर प्रवत्त होता हे। तो अभी की जो यह प्रेरणा है, वह 
अभी त्तक जो प्रेरणाए हुई, उनके विकसित स्वरूप की प्रेरणा है, ऐसा समभकर 
हमको यह महसूस होना चाहिए कि ईश्वर हमको अपना हथियार, झोजार बना 
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रहा है। हमको अगर यह भास हो जाय हो फिर हम कम ताकतवाले नही रहेगे, 
वरिक एटम ने तो यह सावित कर दिया है कि बड़ी भारी श्रद्धा अब वढनी चाहिए। 
एटम ने यह सिद्ध कर दिया कि श्रणु मे ऐसी गक्ति है कि वह सहार कर सकती 
है। इतनी शवित अगणु मे होती है तो फिर हमको यह समभना हे कि एक साधारण 
भौतिक परमाणु मे श्रगर इतनी गक्ति है तो चैतन्य मे, ज्ञान-परमाणु के कितनी 
दवित होगी ? इस वास्ते में यह चाहता हू कि इस भूदान-यज्ञ की तरफ हम सीमित 
नजर से न देखे । श्रगर हम ऐसी नजर से देखेंगे तो गोता खायगे । लेकिन व्यापक 
नजर से देखेंगे तो ज्ञात होगा कि यह एक वडा भारी सेल सारी दुनिया मे हो रहा 
है शोर उस खेल का मध्यविदु फिर से भारत बनने जा रहा है श्रौर इसी वास्ते 
यह प्रेरणा हमकी मिली है। श्राप देखते हें क्रि उधर पडित नेहरू कोशिश कर रहे 
हे कि सारी दुनिया मे शाति स्थापित हो भ्ौर श्ञाति के विचारो को बढावा मिले। 
यह प्रेरणा उनको हो रही है भर वह जिस पद्धति से काम कर रहे है, उस पद्धति मे 
वह अपनी पराकाष्ठा भी कर रहे हू । वह प्रेरणा भी हिंदुस्तान मे से निकल रही 
“है और आप देखते है कि भूदान-यज्न की प्रेरणा भी हिंदुस्तान मे प्रकट हुई है। 
आपने यह भी देखा कि आजादी का जो एक तरीका आया, वह भी हिन्दुस्तान मे 
भ्राया। इस तरह से कुल वाते देखते हुए यह भ्राभास होता है कि दुनिया मे एक 
प्रेरणा काम कर रही है भर उसके वास्ते फिर से भारत को निमित्त बनना है । 
यह विज्ञाल भावना अगर हम ध्यान में रकखेंगे तो फिर अपना लश्कर कैसे बढा- 
यगे, उसका उपयोग है या निरुपयोग है, पाकिस्तान के खिलाफ टिकेंगे या न टिकेंगे 
ओर 'रायफल क्लब” का क्या होगा, इत्यादि-इत्यादि बाते बिल्कुल क्षुद्र हो जाती 
हैं। इनका विचार करने की जरूरत ही नही मालूम होती । 
इसलिए अ्रव हम इस दृष्टि से इसपर सोचे कि श्राज जो एक प्रस्ताव हुआ 
है और जो मांग की गई है कि दो साल तक अपने बहुत सारे श्रच्छे-अच्छे कार्यों 
को भी छोड करके लोग इसमे जोर लगावे तो उसका क्या महत्त्व है ? शकरराव- 
जी ने कहा कि दो साल तक जोर करने का श्रर्थ यदि यह हो कि आज तारीख से 
उस तारोख तक ही जोर लगाया और फिर हम ढीले पड गये तो ऐसा नही होना 
चाहिए। यह सावधानी की सूचना उन्होने हमको दी। लेकिन दो साल की जी 
'बात प्रस्ताव मे बताई गई है, वह जिन सब लोगो ने प्रस्ताव बनाया, उन्होंने कुछ 
ज्यादा सोच-विचार करके बनाया हो, ऐसा नही है। उन्होंने वारीक विचार किया, 
ऐसा नही ! एक स्थल विचार ही उन्होने किया कि १९५७ तक हमने काम करने 
का सकलप किया था, इसलिए उसके अ्रव दो साल बाकी है तो उसके लिए उतना 
समय दिया जाय । इतना ही सोचा था। लेकिन हम यह समझे कि यह जो दो 
साल की श्रवधि दी हुई है कि हम सव लोग दो साल मे जोर लगावे, और हम 
आवाहन देते है सवको जोर लगाने के लिए, तो सिर्फ हिंदुस्तान के लोगो के लिए 
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यह आवाहन दे रहे हे । हमारे सर्वोदिय-प्रेमी लोगो तक ही सीमित होकर हम नही 
वोल रहे हे । यद्यपि हमारा उनके लिए श्रधिका र है, इस वास्ते उनको ही विशेष 
आवाहन कर रहे है, लेकिन यह झावाहन हमारा सारी दुनिया को है कि अगले 
दो साल जोर लगाइये श्लौर १६५७ तक हर के क्त समाज स्थापित करिये । 

आ्राज हम यहा से जायगे। वल्लभस्वामी ने कहा कि कुछ लोग पैदल आते हे 
और वापस जाते हे, ट्रेन मे । कुछ लोग ऐसे भी हैँ, जो झाये भी पैदल और जायगे 
भी पैदल । पर अगर कम-से-कस एक ही दफा पैदल जाने की योजना हो तो जाते 
समय वे पैदल जाय । यह बात उसने क्यो कही, में भी सोच रहा था। क्या उसे 
सूझा ”? इसलिए कि इस वक्ते एक ऐसा संदेश हमको मिल रहा है कि उसका 
प्रचार फौरन करने की जरूरत है । अगर हम यहा से पैदल निकल पडते हे तो 
जो सदेश हमको यहापर मिला है, वह संदेश हर जगह सुनाते जायगे कि भाइयो, 
देखो, दो साल के अदर मानव का उद्धार होनेवाला है। जहा भी इस तरह का 
उत्थान हुआ है, वहा मानव ने अत्ति तीज़ता से मान लिया है कि मुक्ति मेरे नज़- 
दीक है। भौर यह मुक्ति नजदीक है, ऐसी तीव्रता जब मानव मे आई, तभी घर्म का 
उत्थान हुआ और बहुत भारी कार्य हुए, इसे हम सब जानते हैँ । इसलिए हमको 
न सिर्फ ऐसा महसूस करना चाहिए कि दो साल के भ्रदर यहा के मानव ऐसा प्रयत्न 
करेंगे और कुछ जमीन हासिल करेंगे बल्कि दोसाल मे हमको ऐसी कोशिश करनी 
है कि दुनिया के सब शस्त्रो को निकस्मा समझ करके एक नया समाज वनाने 
के लिए दुनिया प्रेरित हो । यह कोई असभसव बात सानने की जरूरत नही 
है--इस युग मे, जबकि एक-एक वर्ष की कीमत आज पुराने सौ-सौ, दो-दोसौ 
वर्ष के बरावर हो गई है । तब ऐसा समभने की ज़रूरत नही है और ऐसी श्राशा 
रख करके एक प्रेरणा से प्रेरित होकर हम यहा से चले जाय और जब भी भूमि 
मागने के लिए जाय॑ तो उनको यह समभावे कि भाई, आप जो दान-पत्र देंगे, 
वह विश्व-शाति के लिए है। आप विश्व-शाति चाहते हे या लही चाहते ? यदि 
चाहते हे तो यहा की भूमि-समस्या हल करने के लिए भूमिदान श्रौर सपत्तिदान 
की जो योजना है, उसमे अपना हिस्सा दीजिये। शभ्रापका जो यह छठा हिस्सा 
दिया जायगा, वह विश्व-शाति के लिए बोठ ही माना जायगा । प 

ऐसी ही भावना रखकर हम यह काम करे और देखे कि इसमे कौन-सी शक्ति 
पडी है ? कुछ हिसावी भाइयो ने कहा कि जिस तरीके से हमने यह्‌ काम चलाया, 
उस तरीके से शायद यह मामला १६५७ तक निपटता नही दीखता, अतएव हम 
कोई दूसरे तरीके ढूंढे । पर हम कहते हे कि तरीको की यहा कोई कीमत नही है। 
तरीका कोई कीमत ही नही रखता | यहा कीमत इस वात की हे कि हम कितनी 
श्रद्धा से भावित है ? यदि हममे श्रद्धा-भावना की न्यूनता है तो इससे बेहतर 
तरीके हम ढूढते भी चले जाय तो भी समभ लीजिये कि फिर भूमि-समस्या हल 
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होनेवाली नही है। वह समस्या हल होगी तो उसके साथ-साथ मानव का यह 
निश्चय हुआ होगा कि हमको शासन-मुक्त होना है, दड-मुक्त होना है। ऐसा निश्चय 
हुआ होगा तभी उस निश्चय के साथ यह समस्या भी अहिसा से सुलभेगी ! 

हमसे लोग पूछते हे कि क्या श्रापका, ऐसा विश्वास है ? आज ही श्री पाटिल- 
साहव ने भी पूछा था कि क्या आपको इसपर विश्वास है कि हर कोई मनुष्य 
अपना छठा हिस्सा दे ही देगा । पर क्या यह सही सवाल माना जायगा ? अ्रव 
ऐसा जो सवाल उठता है, वह इसलिए कि हमारा दर्शन सीमित है। यदि हम 
व्यापक दर्शन से देखे और भावना से भावित होकर लोगो के पास पहुचे तो भाप 
देखेंगे कि यह. महज हिंदुस्तान की भूमि-समस्या हल करने की छोटी-सी बात 
नही है। यह वात ऐसी नही है कि यहा के थोडे भूमिहीनो को थोडी-सी मदद 
मिल जाय, जिससे कि थोडी शाति यहा स्थापित हो तथा 'लेंड हगर' जिसको 
कहते हे जमीन की भूख, वह जरा शात हो जाय । यह इतनी छोटी वस्तु नही है। 
बात यह है कि हिंदुस्तान की नेतिक शक्ति ऐसी बने कि उसके परिणामस्वरूप 
सारी दुनिया मे शाति स्थापित हो । जब यह बात ध्यान मे आयगी तो हमारा 
यह जो तरीका है, वह अगर झ्रभी तक कारगर नही हुआ है तो फिर हमे अपना 
सशोधन करना होगा । इसमे नुटिया होगी, तो कुछ दोष हमसे होते होगे, मन के 
दोष होगे, कृति के दोष होगे, इस वास्ते इसमे पूरी ताकत नहीं आईं होगी, यह 
हमको समभना चाहिए। ह 

जब हम सत्याग्रह के लिए सोचते हे तो में सत्याग्रह-शास्त्र आपके सामने 
रखता हू । सत्याग्रह के बारे मे हम लोग सोचते हैँ तो करीब-करीब ऐसे ढंग से 
सोचते हे कि जैसे मानव ने छोटी हिसा से बडी हिसा और वडी हिसा से अ्रति- 
हिंसा मे जिस ढंग से कदम रखा है, उसी ढग से सोचते हे श्नौर कहते हे कि पहले 
तो हम एक सौम्य-सा सत्याग्रह करेंगे। आज हमारी यह जो पद-यात्रा चल रही 
है, वह भी एक सत्याग्रह है, ऐसा हम कहते हे । लोगो ने यह माना है और कहते 
हैं कि हा, यह भी एक सौम्य सर्त्यांग्रह है। पर इससे अगर काम नही बना तो भौर 
तीत्र सत्याग्रह से काम करो। यदि उससे भी नहीं बना तो हमारे पास उससे श्रौर 
भी तीन सत्याग्रह होगा । इस तरह से, हम इसकी तीत्रता बढाते जायगे। किंतु 
यथार्थ मे हमारा चितन “इससे बिल्कुल उल्टा होना चाहिए। हमने जो सौम्य 
सत्याग्रह शुरू किया है. भ्रगर उससे काम बनता नहीं दीखता तो उससे कोई 
सौम्यतर सत्याग्रह ढूढेगे, ताकि उसकी ताकत बढे। अगर उतने से भी काम 
नही निभा तो कोई और सौम्यतम सत्याग्रह निकालेगे, जिससे कि उसकी ताकत और 
बढे | श्रापको मालूम है कि होमियोपैथी मे यह विद्या सिखाई जाती है कि श्षधि 
कम मात्रा मे हो भौर उसे घोटा जाय, बार-बार भावित किया जाय। भावना से 
जो भावित होता है वह सूक्ष्म-से-सूक्ष्म होते हुए श्रधिकाधिक परिणामकारी' होता 
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है | हिसा-शास्त्र मे जेसा सोचा जाता है कि सौम्य शस्त्र से काम नही चला तो 
उससे तीजत्र शस्त्र लेने से ताकत बढेगी और तब वह सफल होगा तो यह जो 
प्रक्रिया हिसा मे चलती है, इससे बिल्कुल उलटी प्रक्रिया यहा होनी चाहिए और 
घ्यान मे आना चाहिए कि यह काम अगर इस तरह से कामयाव नही हो रहा है, 
इसमे यदि हमको सफलता नही मिल रही है तो इसका मतलब यह है कि हमारी 
सौम्यता मे कुछ न्यूनता है ओर इस वास्ते हमको सौम्यता ओर बढानी चाहिए । 
भाइयो, यही सत्याग्रह का स्वरूप है। अभी तक आजादी के लिए जो सत्या- 
ग्रह हुए है उनमे दवाव लाकर श्रग्रेजी सत्ता को यहा से हटाना है, इतना ही एक 
निग्ेटिव कार्य था। उस वक्‍त और उस अवस्था भे, जबकि हिन्दुस्तान देश नि शस्त्र 
होकर निराश हो गया था, या तो भ्रात होकर इधर-उधर छोटे-बडे खून करने लगा 
था, स्वर हिसा मे बैठना चाहता था, उस हालत मे यह अहिसा का विचार आया 
और लोगो ने उसको उतनी ही मात्रा मे ही ग्रहण किया, जितनी मात्रा मे वे ग्रहण 
कर सकते थे। इस वास्ते उन दिनो सत्याग्रह की जो एक प्रक्रिया हुई, वह 
परिपूर्ण हुई, ऐसा नही मानना चाहिए। वह विशिष्ट परिस्थिति मे, उपाधि से 
युक्त परिस्थिति मे एक प्रक्रिया हुई, ऐसा समभकर स्वराज्य-प्राप्ति के बाद, डेमो- 
कसी की श्राज की हालत देखते हुए सारी दुनिया मे जो शक्तिया काम कर रही है 
उनका सुक्ष्म दर्शन पा करके हमको समभना चाहिए कि सत्याग्रह की मात्रा हमको 
उत्तरोतर सौम्य करनी होगी। सौम्य, सौम्यतर और सौम्यतम, इस तरह से भ्रगर 
सत्याग्रह बढता गया, तव तो वह अधिकाधिक कारगर और अधिकाधिक शक्ति- 
शाली होगा । तुलसी-रामायण मे सुरसा राक्षसी की कथा है। “सुरसा नाम श्रहिन 
की भाता ४” वह हनुमान के सामने खडी हो गई और उसने जब अपना मुह फैलाया 
ओर एक योजन का किया तो हनुमान दो योजन के बन गए । जब उसने दो योजन 
का मुह बनाया तो हनुमान चार योजन के हो गये। जब हनुमान चार योजन के बन 
गये तो सुरसा आठ योजन की वन गई। आखिर जब वह झ्राठ योजन की वनी 
हनुमान सोलह योजन के वन गये। तब सुरसा 'बत्तीस भयऊ ४ अब हनुमान 
ने देखा कि इसके आगे गुणन क्रिया करते रहने मे सार नही, बत्तीस का चोंसठ 
होगा, चौसठ का एकसौश्रट्टाईस, जिसका कोई अन्त नहीं है। यह न्युक्लीयर 
वेपन तक पहुच जायगा, जिसमे कोई सार नही है। तो फिर 'श्रति लघु रूप घरेऊ 
हनुमाना ?--फिर हनुमान ने श्रति लघु रूप धारण किया और उसके मुह के 
अन्दर चले गये तथा नासा-र ध्र से वाहर निकल गये। खतम हो गया मामला । 
हमको समझना चाहिए कि जो विज्ञाल सुरसा इतना भयानक रूप धारण 
करके एटम और हाइडोजन वम का रूप लेकर मुह फेैलाकर हमारे सामने खडी 
है, हम बिल्कुल अति लघु रूप घारण करके उसके अन्दर चले जाय और नासिका- 
रप्न से पार हो जाय। हमको इसलिए प्रेरणा होती है। गृजरात के एक भाई 
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ने कहा कि श्रव वहा काम बहुत मद पड गया। मेने कहा, अरे, क्या मदा पडा ? 
मंद नही ,पडा रे ! तुम वाहर से देखते हो, पर जरा श्रन्दर से देखो कि श्रपनी 
छाती मे जो चीज है, वह मद पडी है क्या ” अपनी नाडी मद पडी है क्या ? श्रगर 
अपनी छाती पर हाथ रखते हे तो अनुत्साह नही दीख पडता.। विनोबा को तो 
उत्साह ही दीख पडता है। इधर विनोवा चल रहा था तो उधर पेट के श्रन्दर 
जरा जोर से दर्द शुरू हो गया। मेने कहा, वाह रे वाह | उसकी ज्यादा लम्बी कहानी 
में यहा नहीं सुनांऊगा, पर पेट सुबह से गाम तक दुखता था। सतत्त ही दुखता 
रहा । पहले तो रात को नींद झाती थी, पर इन दित़ो दर्द से रात मे वह भ्वसर टूट 
जाती थी। पर मन ने कहा, पेट दुखता है तो इसमे पैरों का क्‍या अ्रपराध है ? 
पाव चल सकते है, इसलिए यात्रा जारी रखी। झ्राखिर लोगो ने वहुत भ्राग्रह किया 
तो पालकी में बैठा, तीन दिन । कुल मिलाकर सात-झ्राठ मील पालकी मे बैठा, 
फिर भी रोज पाच-छ मील तो चलता ही था। आखिर वह पेट बेचारा शात हो 
गया। यह विचार का चमत्कार हुश्ा तो एक छोटी-सी परीक्षा हुई, लेकिन हमको 
यही लगा कि पाव तो परमेश्वर ने वही तोडे हे, इसमे उसका सदेश स्पष्ट है 
कि चलते रहो” और जब फिर यात्रा बन्द करने का मुझे सूकेगा, तब तेरे पाव 
तोड डालूगा । उसका यह सदेश में समझ गया और मेरा उत्साह वढा। में पूछता 
हूँ कि इधर आपको कितनी जमीन मिली है ? कोई कहते है कि गयेसाल से कोई 
तोन-चार लाख एकड कम जमीन मिली। पर यह कोई बात नही है। इसपर 
सोची ही मत और यहा से अपने हृदय मे तीत्र भावना लेकर जाओ, यही आपसे 
भुभे कहना है । ह पद 
झाज सर्व-सेवा-सघ ने जो प्रस्ताव श्रापके सामने रखा है, क्या उसको सब 
कार्यकर्ताओं को आदेश देने का अधिकार है ? परन्तु सर्व-सेवा-सघ आदेश नही 
दे रहा है और इसलिए आप सबको आज्ञा करने की उसकी शक्ति नही है। स्वे- 
सेवा-सघ यह नही कर सकता। सर्वे-सेवा-सघ अगर कुछ कर सकता है तो भ्रादेश 
नही दे सकता, प्रार्थना कर सकता है। 'श्रसर्व' के लिए प्रार्थना नहीं कर सकता, 
सर्वे के लिए ही कर सकता है। इस वास्ते श्राज का प्रस्ताव अति नम्न है। वह 
उद्धत नही हे कि श्रपने चद लोगो को ही श्रादेश दे, जैसे कि कोई उद्धत मालिक 
अपने नौक रो को हुक्म देता है भ्ौर उसके मुताबिक काम करवाता है। सर्वे-सेवा- 
सध ऐसा उद्धत नही बन सकता । तो उस प्रस्ताव में सारी दुनिया से प्रार्थना को 
गई है कि दो साल जोर लगाओ भर इस श्ररसें मे अ्पता समाज शास्नन-मुत्त 
करने की कोशिश करो । जब हम समाज को शासन-मुक्त करेगे, तभी श्रहिसा मे 
प्रवेश होगा, नहीं तो भ्रगर हम यह कोशिश्ञ करेगे कि हिंसा सीमित ने बने और 
उसके जो श्रतिरिवत शस्त्र हे, उतने ही क्षीण हो जाय. तो घटना-चक्त मे यह वात 
सैठनेवाली नही.है। ऐसा समभकर के हम इस प्रस्ताव का यह अर्थ करते हे कि 
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हा दाह 
हम सव लोग सारी दुनिया के हित के लिए, विश्वहित के लिएमह लक, 
भी कम शब्द नही वोलना है। आम 
हमको हमारे पू्वजो ने वया सिखलाया, यह महारोगी सेवा-सडल की एक 
पुस्तक की प्रस्तावता लिखते समय में सोच रहा था। मेने लिखा कि हयूम॑निदी 
का विकास किस्ती घर्म मे हुआ है और उसके परिणामस्वरूप वहापर कुष्ठ रोगियो 
की सेवा-इत्यादि चलती है। तो, हथूमेनिटी शब्द का तर्जुमा करना मुझे मुश्किल 
मालूम हुआ, क्योकि अपनी भाषा से हयूम॑निटी के लिए कोई शब्द ही नही है। 
अपनी भाषा मे जो गब्द है, वह है 'भूतदया' और यहा तो चाहिए 'मानवदया । 
अव मानवदया जैसी एक सीमित वस्तु हमने वनाई ही नही है। तो “भूतदया' 
ताम ले लिया है और कहा है 'सर्वेभूतहिते रता ४ इतना विशाल छाव्द पृर्वेजो 
ने हमारे सामने रखा है कि उससे अधिक विज्ञाल दूसरा कोई दाब्द ही नही । सर्व 
कह दिया, “भूत कह दिया एवं हित” कह दिया। तब और कहने को क्‍या बाकी 
रहा ? याने पूरा-का-पूरा मनुष्य जितनी ऊचो उडान उड सकता है, उतनी ऊची 
उडान इस छाब्द में पडी है। सर्वभुतहिते रता” और उसका श्रर्थ भगवान 
भास्कर लिख रहे है, “अश्रहिसक इत्यथे ” अर्थात्‌ जिसका श्र्थ अहिसा है, यह एक 
ही शब्द मे बता दिया। 'सर्वे-भूत-हिते रता. यह जो शब्द है, उसे लेकर ही हम 
सम्मेलन से जा रहे है । लोगो के पास हम जाय और कहे कि यह काम हम कर रहे 
हैं। यहा की भूमि-समस्या ही केवल हमे हल करने की नही है, दुनिया की कुल 
सल्तनते, जो कि हिसा को सीमित करने मे कारगर नहीं हो सकती, उनको 
मिटाने के लिए श्रौर परिणामस्वरूप दुनिया मे अहिसा की स्थापना करने के 
लिए, विश्व-शाति के लिए हम आपसे दान माग रहे हैं । क्या आप विश्व-शाति के 
लए जमीन का छठा हिस्सा नही दे सकते ? अपनी सम्पत्ति का भी छठा हिस्सा 
विद्व-शाति के लिए क्‍या नही दे सकते ? लोगो के पास जाकर हम यह समभावे । 
भाइयो, में आपका भ्रधिक समय नही लेता चाहता। कई प्रश्न पूछे गये हे, 
लेकिन थोडे में जो बात मेरे हृदय मे थी, वह आपके सामने प्रकट की । हमारे कई 
भाई अच्छे-अच्छे कामो मे लगे हे । अब हम उनसे जरा प्यार की वात कहना चाहते 
है । हमारा एक दावा है। वह हम आपके सामने पेश करते हू । दावा हमारा यह 
हैं कि जितनी निष्ठा से रचनात्मक कार्य हमने किया, उससे अधिक निष्ठा से हम' 
कर नही सकते थे। उससे ज्यादा निष्ठा हमारे पास उपलब्ध ही नहीं। इतनी 
निप्ठा से हमने छोटे-छोटे श्रसरू्य रचनात्मक कार्य तीस-वत्तीस साल तक बडी 
निष्ठा से किए हे। हमारी झात्मा कह रही है कि अगर इस समय गावीजी होते 
तो वे ही छोटी-छोटी सेवाए चलती और उनमे जो तृप्ति थी उसमे हमे विशाल 
तृप्ति महसूस होती थी। हम इतने मस्त थे कि आज तो लोगो के सामने हम 
हाथ जोडते हे, लेकिन उन दिनो ऐसे मस्त थे कि यदि कोई हमारे सामने भी आयें 
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तो परवा नही करते थे । लोग कहते थे, यह कैसा उद्धत मनुष्य है कि देखता भी 
नही | लेकिन वही हम आज आपके सामने बैठकर प्रार्थना कर रहे हे कि वे जो 
छोटे-छोटे काम हमने चलाये हे, वे दो-एक साल के लिए जरा छोड दे । इससे इन 
कामो का नुकसान नही होगा, हमारा नुकसान नही होगा तथा देश भर दुनिया 
का भी नुकसान नही होगा, क्योकि आगे हमे इतना काम उपलब्ध होगा कि वह 
करने के लिए हम पर्याप्त समर्थ भी साबित नही होगे, ऐसा सभव है। 

सातवा सर्वोदिय-सस्मेलन, 

जगनन्‍्नाथपुरी, २७ साचे १६५५ 
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अब हममे से बहुत-से लोग एक वर्ष तक एक-दूसरे से मिलेगे नही । साल भर 
मे एक दफा हमको मिलने का प्रसग मिलता है । हम लोग अक्सर काम मे लगे होते 
है, इसलिए काम छोडकर यहा श्राने की इच्छा भी कुछ-कम रहती है । लेकिन अभी 
अप्पासाहब ने जो कहा, वह आप लोगो ने सुना है। उन्होने कहा कि यहापर आने 
से और यहा की बाते सुनने से कुछ लाभ हुआ है। हमको बहुत खुशी है कि इस 
प्रकार का अनुभव हमको यहा होता है। मेने भी इस सम्मेलन का कुछ निरीक्षण 
किया । दो-चार सम्मेलनो मे लगातार हम देखते रहे है । मुझे ऐसा भास हुआ कि 
इस साल सम्मेलन में जो चर्चाए हुई, उनमे कुछ सात्त्विकता का अ्रद्म था। इस वर्ष 
थहा सत्त्व-गुण का अश अधिक देखा । हो सकता है कि यह मेरा भास ही हो, लेकिन 
अगर यह भास सही है तो यह लक्षण अच्छा है । इससे वल बढेगा। जितना सत्त्व- 
गुण बढेगा, उतना हमारा वल वढेगा । । 

बहुत लोगो का खयाल हे कि बल कुछ दूसरी वस्तु है। सत््व-गण से बल बढता 
है, ऐसा वे निश्चित रूप से मानते नही | वे समभते है कि वल के लिए किसी दूसरे 
देवता की श्राराधना करनी होती है। सत्त्वगुण से शान्ति प्राप्त होती है, ऐसा लोग 
अक्सर मानते है । परन्तु सत्त्वगुण में ताकत होती है, ऐसा विश्वास अभी बैठा नही 
है, इसलिए शक्ति का स्वतन्त्र देवता माना गया है और 'उसके हाथ मे सब प्रकार 
के शस्त्रास्त्र होते हे। उसकी उपासना लोग अन्तिम श्रद्धा रखकर करते हूं। 
शान्ति की उपासना लोग करना चाहते हे, परन्तु भ्रन्तिम श्रद्धा शान्ति मे नही होती । 
वह शक्ति मे ही होती है, इसलिए सतत यह भास होता है कि अगर शक्ति हमारे 
में न,हो तो हमारा बचाव कंसे होगा ”? आत्म-समाघान के लिए, सामाजिक समता 
के लिए, मानसिक शान्ति के लिए, सत्त्व-गुण का देवता मान्य है। यह भी मान्य है 


है| 
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कि अगर रचनात्मक काम करना है, देश का विकास करना है तो भी सत्त्व-गुण 
का उपयोग है,-शान्ति की जरूरत है| परन्तु अभी तक यह मान्य नही है कि रक्षण 
के लिए सत्त्वगूण समर्थ है। रक्षण के लिए दूसरे देवता की आराधना, दूसरा देवता 
की उपासना करनी होगी, ऐसा लोगो को लगता हे । 
वह जो (शक्तिरूपी ) हमारा परम देवता था, जिसपर हमने भ्पने वचाव 
का आधार रखा, उसीने श्रव तीत्र रूप धारण किया हे, इन दिनो । इसलिए एक 
प्रकार का डर पंदा हुआ है। आज भी माता-पिता बच्चे को प्रेम से समभाते हें । 
लेकिस अगर वह नही समभता है तो क्या करते हैं ” उसको एक तमाचा मारते 
है, याने झाखिर माता-पिता का विश्वास प्रेम के बजाय मारने पर है । जो माता- 
पिता प्रेम के समृद्र होते हे, वच्चो के हित के सिवा कुछ भी नही चाहते, श्र्थात्‌ 
बच्चो के लिए उनके मन मे जरा भी द्वेप नही है--वे भी, अगर बच्चे समझाने से 
नही मानते हे तो उनको दडन करना, ताडन करना, यही श्रन्तिम सेक्शन, अन्तिम 
देवता समभते हे । हमारे मन का निरचय अभी तक नही हुआ है कि वह हक्ति- 
देवता हम लोगो के लिए तारक नही होगा, क्योकि उसमे बुद्धि नही है। ऐसा अनु- 
भव नही है कि जहा दाक्ति होती है, वहा बुद्धि भी होती हो। शक्ति मूढ देवता है। 
जिस किसीके हाथ मे शस्त्रास्त्र आते हे, वह शक्तिमान्‌ है, यह जरूरी नही है कि 
उसका सत्पक्ष हो । जो देवता मूढ है, उसको देवता मानना ही गलत है, उसपर 
विश्वास रखना भी गलत है, उसपर अन्तिम विद्वास रखना तो और भी गलत है। 
यह वात सबंमान्य है कि जहा परस्पर मे ऋगड़ा होता है, मतभेद होता है, 
” बहा बातचीत से जितना हो सकता है, उतना करना चाहिए। सामपूर्वक ही 
कार्य करना चाहिए। परल्तु कार्य सामपूर्वक नही हुआ तो हम अपनी साम-चुद्धि 
का अधिक सशोघन करेगे ओर अधिक उज्ज्वल साम उपस्थित करेगे, ऐसा वे नही 
सोचते, वल्कि जब साम से काम नही होता तो दण्ड का प्रयोग करना पडता है। 
लेकिन दण्ड का भी उपयोग न हुआ तो उससे भी श्रधिक दण्ड की योजना करते 
है। और उससे भी काम न हुआ तो ” उससे भी झधिक दण्ड की योजना खडी 
करते हे । यो करते-करते अ्रणु-अस्त्रो तक हम पहुच गये, परन्तु यह ध्यान मे नही 
आया कि यह दण्ड-शक्ति विश्वसनीय शक्ति नही है, वल्कि यह दगा देनेवाली 
दक्ति है। यह किसी पक्ष का समाधान करनेवाली शक्ति नही है इसका भान 
अभी तक हमको नही हुआ्ना | दण्ड शक्ति ने अति उम्र रूप धारण किया, इस वास्ते 
कुछ डर हैं और उस वजह से मन कुछ डावाडोल है | परन्तु चित्त मे जो दण्ड मे पूरा 
विश्वास है, वह विश्वास उठा नहीं। अब कुछ थोडा-सा डिगा है। परन्तु अभी 
तक दण्ड त्याज्य नही हुआ । 
कई दफा सोचा जाता है औरे में भी बहुत दफा कहता ह कि पुरुषो ने समाज 
का काम बहुत बिगाड़ा। श्रगर उसमे स्त्रिया दाखिल होगी तो शायद मामला कुछ 
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सुधरेगा। अभी यह विचार इसलिए मन मे आया कि इस सम्मेलन मे स्त्रिया काफी 
आई है। मुझे लगता है कि यह अ्रच्छा लक्षण है। कई दफा मेने कहा है कि स्त्री- 
शक्ति अगर सामने आयेगी तो तारण होगा । लेकिन राज स्त्रियो की हालत क्‍या 
है ? और उनका विश्वास क्‍या है ” वह अपनेको रक्ष्य समभती हू भौर पुरुषो पर 
रक्ष॑ण की जिम्मेदारी है, ऐसा मानती है । भ्रमरीका की स्न्िया क्या कहती होगी * 
_ ये सारे अणुबम चलते है तो क्या उनको अच्छा लगता होगा ? वे अपने पतियों से 
कहती होगी कि यह ठीक नही हुआ तो पतिदेवता उन्हे क्या समभाते होगे ” सम- 
भाते यही होगे कि देख, अगर यह न किया जाय तो तेरे वाल-बच्चो की रक्षा नही 
होगी। तो स्त्रिया क्या कहती होगी ” कहती होगी कि अगर ऐसा है तो बडा उप- 
कार है कि यह सारे भ्रस्त्र मिले, क्योकि स्त्रियों को पुरुषों ने भयभीत अवस्था में 
रखा है और स्त्रियों का यह गुण माना गया है कि वे भयभीत है । भ्रगर कोई स्त्री 
बहादुर दीखी तो कहते हे कि इसमे पुरुष का गुण है। स्त्री का स्वाभाविक गण, 
याने भीरुता | अब इस हालत मे स्त्रिया पुरुषो की मदद मे श्राकर भी क्या करेगी ? 
वह बन्दुक उठायेगा तो वे उसमे बारूद भरेगी। दूसरे देशो मे स्त्रियों की पलटने 
भी बनती हे और युद्ध मे सब प्रकार की मदद करने के लिए स्त्रिया तैयार होती 
है । इसमे स्त्री-प्रुष-भेद भी तो मदद नही दे रहा है । 
यह भी माना गया कि स्त्री मातृ-देवता होने के कारण श्रधिक दयालु, अभ्रधिक 
शान्तिमय, अधिक करुणामय, अधिक वात्सल्यमय होनी चाहिए--होती हे । परन्तु 
जिस मनुष्य मे देह और आत्मा के पृथवकरण का भान नही है, उसमे करुणा हो ही 
नही सकती । कुछ दया का गुण दीख पडता है, लेकिन वह करुणा-सन्ना की पात्र ' 
नही है। करुणा तो वडा बहादुर गुण हे। उसमे महान्‌ सामथ्य है, उसमे डर नही 
है। वह परम निर्भय है । दया का जो भाव भ्ाता है, वह दुर्बलता के साथ भाता है। 
गौतम बुद्ध को जो दर्शन हुआ, करुणा का, वह तीत्र तपस्या के झन्त में निर्भवता 
प्राप्त होने पर हुआ । वृत्रायुर से दुनिया को बहुत पीडा होती थी। इच्द्र के सारे 
आजार नाकामयाब हो गये थे। इन्द्र ने कहा कि यह सत्त्व-गुण से ही मरेगा। सत्तव- 
गृण की मूि उस जमाने मे दधीचि मुनि थे। इस्द्र दधीचि मुनि के पास पहुच गये। 
वोले, “जब हम तुम्हारी अस्थियो का शस्त्र बनायगे तव इसे जीत सकेगे।” उस 
करुणामय ऋषि ने सोचा कि मेरे पास और हे ही क्या ? सिर्फ हड्डिया भर तो हैं 
तो उन्हे दे दिया जाय । उसने श्रपनी देह का विसर्जन किया । उसकी अस्थियों का 
वज्ञ बनाया गया और उस वज्न से वृत्तासुर का मर्देन हुआ | दुनिया को भय-मुक्त 
करने के लिए अपना देह-विसर्जन करने की तैयारी उस शख्स की हुई, क्योकि उसका 
हृदय करुणा से भरा हुआ था । जबतक देह भौर देह-सम्वन्ध मे हम पडे रहेंगे तब- 
तक करुणा को शक्ति प्रकट नही होगी, चाहे जीवन मे दया थोडी-बहुत प्रकट ही 
जाय । यह वहुत सोचने की वात है। 
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पाकिस्तानऔर हिन्दुस्तान के मसले की इन दिनो चर्चा चलती है। वह बेचारा 
इतना डावाडोल देश दीखता है कि हमको तो उसपर दया ही आती है। न कोई 
व्यवस्था-शक्ति वहा है, न कोई योजना वहा दीखती है, न परस्पर एकता हे, न प्रजा 
के लिए समृद्धि की कोई तजवीज बनी है । बस, एक कश्मीर का झगड़ा हे। उसे 
वार-वार खडा करके भारत के द्वेष के नाम पर प्रजा को काबू मे रखते हे। इस 
प्रकार उस देश मे जो तरह-तरह के दु ख हे, उन दु खो की तरफ से लोगो का ध्यान 
ही खीच लिया । वाकी जो कुछ दीखता है, शक्ति का आभास, वह केवल अमरीका 
की गुलामी है। इसके सिवा और कुछ नही है। 

ऐसे देश से क्या डरना है ”? उस बेचारे की अत्यन्त दयनीय दशा है। वह 
शस्त्रास्त्र बढा रहा है, उससे उप्तकी ताकत बढेगी, ऐसा हम नही समभते । वल्कि 
हम ऐसा समभते हैँ कि वह शस्त्रास्त्र बढा रहा है, इस वास्ते उसकी कमजोरी वढ 
रहो है। वह क्षीण हो रहा है। वह भारत पर क्या आक्रमण कर सकेगा ”? वह भारत 
पर तव आक्रमण कर सकेगा, जब अमरीका उसको आक्रमण के लिए प्रेरित करेगा । 
अमरीका उसको आक्रमण के लिए तब प्रेरित करेगा, जब एशिया झ्ादि सब राष्ट्रो से 
लडने की ठानेगा शोर विश्वयुद्ध शुरू करते का इरादा करेगा। इसलिए उस देश की 
कोई भीति रखने का कारण नही । हम तो यह समभते है कि उस राष्ट्र के साथ 
अगर हमको बलपूर्वक पेश आना है तो हमे दूसरी ही बात करनी होगी । हमे उसको 
भयभीतता से मुक्त करते के लिए उसमे कुछ विष्वास पैदा करना होगा । वहा के 
प्राइम मिनिस्टर क्या कहते हे---/“भ्रमरीका की मदद हम इसलिए लेते है कि वात- 
चीत में कुछु ताकत आये। हमको आक्रमण नही करना है। वातचीत से ही मसला 
हल हो सकता है। लेकिन बातचीत मे ताकत चाहिए, इसलिए यह शस्त्रास्त्र हम 
हासिल करते हे ।” हम भी मानते हे कि आमने-सामने वातचीत करने से मसला 
हल करना है तो उस बातचीत के पीछे कुछ ताकत चाहिए। इसीलिए हमको 
भास होता हे कि हम शस्त्र बिल्कुल कम कर दे तो हमारी ताकत बढ जायगी। 
यह तब ध्यान मे श्रायगा, जब छाती मे धडकन नही होगी शौर सामनेवाले के लिए 
हमारे दिल मे प्रेम होगा । परतु उसके अभाव मे हमको डर मालूम होता है और 
फिर अपने देश के वचाव की जिम्मेदारी महसूस होती है । देश के वचाव की जिम्मे- 
दारी है, इसीलिए हम कहते हे कि शस्त्र-त्याग होना चाहिए। बावा के बचाव के 
लिए बाबा नही कह रहा है कि शस्त्र कम किये जाय, परन्तु देश के वचाव के लिए 
कह रहा हे। यह हिम्मत की वात है, इतना ही नही, हिकमत की भी बात है, याने 
इसमे बुद्धिमानी भी हे । 

यह समभना होगा कि आजकल भिन्न-भिन्न राष्ट्रो के बीच बैलेन्स (सतुलन ) 
रखने की जो कोशिश की जाती है, वह श्राज की विद्या नही है, सौ-दोसी साल से 
यही चल रहा है। यह “बैलेन्स आँव पावर" (शक्ति के सतुलन) का विचार राज- 
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रे 

नीति मे और उसके दर्शन मे सौ-दोसो साल से मान्य रहा है। इस '“बैलेन्स आ्रॉँव 
पावर' के लिए ही उस देश ने शस्त्रास्त्र बढाये तो हम भी बढाते हे, जिससे कि 
वेलेन्स रहे याने तराजू-की डडी बराबर रहे । तराजू्‌ के इस पल्ले मे पाच सेर 
डाला, बलेन्स नही रहा, तो उस पल्‍्ले मे पाच सेर डाल दिया । अब इस पल्लेवाले 
ने और दो सेर ज्यादा डाला तो डडी इधर भुक गईं। उसने उधर दो सेर और 
के । ऐसे हो ते-होते दोनो पल्‍लो मे इतना वजन बढा कि तराजू टूटने की नौबत 
आई। 

ग्राज दुनिया मे जो डर छाया हुआ है, उसका कारण यही है कि मन मे 'भय 
है। एक पल्‍ले मे भारी वजन पडा हुआ है, इसलिए दूसरे पल्‍ले मे रखना ही पडता 
हैं । कुछ मिलाकर सारा जीवन दु खमय है। “वलेन्स' कायम रखने के लिए वजन 
दोनो तरफ समान रूप से बढाते चले गये । 'बैलेन्स श्ॉव पावर” पर से विश्वास 
अभी गया नही है। लेकिन बहुत ज्यादा भार हरएक पल्ले मे हुआ है, इसकी हामि 
मालूम हो /रही है। दोनो एक-दूसरे से कह रहे हे कि “बैलेन्स' को कायम रखना 
चाहिए, लेकिन दोनो तरफ वजन बढाकर बैलेन्स कायम रखते के बजाय दोनो वाजू 
वजन कम करके बेलेन्स कायम रखेंगे तो अच्छा होगा । इसलिए अब शस्त्र दोनो 
तरफ से परस्पर-सम्मति से कम हो जाय तो ठीक होगा,. ऐसी बात हो रही है। 
इसका मतलब यह हुआ कि दो मनुष्यो के बीच बात हो रही है। एक बुद्धिमान है, 
दूसरा मूरख | बुद्धिमान मूरख से कह रहा है कि जवतक तू मूरख बना रहेगा, 
तबतक मुझे भी म्रख रहना होगा। अरे, तुभको मूरख रहना क्या पडेगा ? तू 
म्रख तो है ही । नाहक बुद्धिमत्ता का श्रारोप तुभपर हुआ था। वस्तुत तुम वहीं 
हो, जो तुम होना चाहते हो । 

इस वक्‍त हमारा देश नि३चय के साथ, हिम्मत रखकर, परिस्थिति को सम भ- 
कर, अपने दस्त्रास्त्र विश्वासपूर्वंक कम कर दे तो हम समभते हे कि इससे हमारी 
नैतिक ताकत बढेगी। लोग पूछते हे कि क्या इस बात के लिए आम लोग तयार 
होगे ? यह बहुत सोचने का विषय है। भ्रमरीका की मदद पाकिस्तान को मिल 
रही है। यह कोई नई घटना नही है। दो-तीन साल से इसका आरभ हुआ है। 
जब उनको मदद मिलनी शुरू हुई, उसी वक्‍त पडित नेहरू ने अगर एक काल 
(श्रावाहन) दिया होता कि “हमे शस्त्रास्त्र जोरो से बढाने चाहिए, इसलिए मेरे 
प्यारे भाइयो, सेना मे दाखिल हो जाओ, तो सारे लोग उनके उस कॉल को मान्य 
करते या नहीं? पालमिट बहुत भारी मत से उनके पक्ष मे अपना मत देती या 
नही ? हिंसा पर, श्ाति पर विश्वास रखनेवाले प० नेहरू जब शस्त्र बढाने की 
बात कह रहे हे, तव हमे जरूर शस्त्र बढाने चाहिए, ऐसा लोग कहते कि नही ? परतु 
प० नेहरू ने देश को सयम मे रखा, इसलिए लोगो ने कुछ धी रज रखा। हम कबूल 
करते'है कि इस मामले मे जनता की शक्ति का विचार करना पडता है। जनता 
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में हिम्मत होती है तो राज्यकर्ताश्रो मे भी हिम्मत भ्राती है। लेकिन इसकी दूसरी 
बाज यह है कि सरकार भौर नेताओं मे ताकत हो तो जनता से भी ताकत झा 
जाती है, यातने दोनो बाज से एक-दूसरे पर भ्रसर होता है। हम कहते है कि जनता 
को हम सब मिलकर अगर उसका हित समा सके और दस्त्रास्त्र कम करने की 
जज बढाने के लिए कर सके तो उसके लिए श्राज मौका है। यह हमारी 
झल्प मति है । 

आज की सरकार जिस ढग से सोचती हे, उसका हम विरोध नही कर रहें 
हैं। उनकी जिम्मेदारी है । इसलिए उनको हमारी अपेक्षा ज्यादा बाते मालूम 
है, ऐसा भी मानने को हम तेंयार है और अपने माननीय नेताओ पर श्रद्धा रखना 
हम अपना कतेंव्य समझते है, विशेष करके जिस नेता के मन मे शान्ति की प्यास 
है, वह भी जब यह कहता हैं कि शस्त्र-शक्ति की जरूरत है, तव उस वात मे 
वजन है, यह मानने के लिए हम तेयार है। लेकिन यहा तो हम अपने उन भाइयो 
के साथ प्रकट चिन्तन कर रहे है, जो कि सर्वोदिय-विचार को मानते है। यह 
प्रकठ-चिन्तव हम इसलिए कर रहे है कि सर्वोदिय-विचार को माननेवालो मे भी 
दस्त्रास्त्र वढाने की आवश्यकता है, ऐसा विचार रखनेवाले कुछ लोग आज' हे। 
उस दिन राजाजी ने बिल्कुल कठोरता से कह दिया कि श्रगर यहा कोई शख्स 
पाकिस्तान से डरता है तो उसका सर्वोदय-समाज में स्थान नही हे। हमने 
अ्रपने मन मे सोचा कि यह तो सतहत्तर साल का बृढा शख्स है। कहा से उसकी 
वाणी मे यह शक्ति आई ? यह शक्ति शरीर की नही है, आत्मा की है । उसी 
आत्मा के बल से हम निर्भय हो सकते हे । 

हम वार-वार कहते हे कि रूस और अमरीका, दोनो एक दूसरे का खयाल न 
करेझऔर एकपक्षीय नि शस्त्रता को स्वीकार करे, तव हमारी जिम्मेदारी स्पष्ट है । 
हम जानते है कि एकपक्षीय नि शस्त्रता का विचार हमारी सरकार ने नही पेश 
किया है । लेकिन यह विचार हम लोगो मे चलता है। 'पर उपदेस कुसल ब हु- 
तेरे--बहुत-से लोग परोपदेश मे कुशल होते हे। अगर इस विचार का श्रमल हम 
स्वय करते है तो उसका एक नैतिक असर दुनिया पर होगा। आज भी भारत 
की आवाज दुनिया मे बुलन्द है। परतू यह नजदीक का मसला जबतक हल नही 
होता है और उसके लिए हम निर्भय नही वनते है, तवतक उस आवाज में वह 
ताकत नही आयगी, जिससे कि दुनिया और हमारा अपना देश हमेशा के लिए बच 
सके। भगवदुगीता मे भगवान मे कहा है कि “सतो की रक्षा के लिए मे अवतार 
लेता ह ।” इसका अर्थ कुछ लोग यह करते हें कि गीता कहती है कि सज्जनता की 
रक्षा के लिए, धर्म की रक्षा के लिए, शस्त्र उठाना चाहिए । हम कहते हैँ कि हमारे 
सामने दो ही विकल्प हैं, दो ही रास्ते हे---या तो हम दुष्ट हो, या हम साधु ह्‌ 

अवतार तो हम हो नही सकते। इनमे से हमारी कौन-सी फोटि है, उसका हम 


रै 
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निर्णय करे | अगर हम साधु है तो साधुत्व ही हमारा रक्षण करेया । यह इस भग- 
वत्‌-वचन का वास्तविक अर्थ है। उसी साधुत्व को ईश्वर की विभूति कहते है । 
हमने तो लिख रखा है-- '“सत्यमेव जयते ।' हमने यह कहा लिख रखा है कि 
शस्त्र-शक्ति' विजयते २?” हमने तो लिखा है, 'सत्यम््‌ एवं जयते' केवल सत्य की 
ही जय होती है। क्योकि सत्य के बचाव के लिए सत्य के सिवा और किसी चीज 
की जरूरत नही। परन्तु यह सारी चर्चा व्यर्थ हो जाती है, इसलिए कि सामने- 
वाला कहता है कि श्रापकी सारी बाते हमको मान्य है। जिसको हमारी बाते मान्य 
नही है, उसके साथ चर्चा हो सकती है। लेकिन यह तो कहता है कि 'सारी' बाते 
मजूर है। परन्तु श्राज की परिस्थिति मे देश की रक्षा के वास्ते कुछ तो करना 
पडेगा। चित्त की यह जो दक्ा है, वह जबतक नही मिटती, तबतक दुनिया का 
निस्तार नही । 

सर्वोदिय-समाज को इस बात का निश्चय करना पड़ेगा । हम वार-वार कहते 
हैं कि जो श्रहिसा में विश्वास रखते है, उनको लोक-नीति की स्थापना मे ताकत 
लगानी चाहिए। याने राजनीति की समाप्ति करने की कोशिश मे हमको लगना 
चाहिए। अभी तक तो बहुत प्रयत्न किये गए कि राजनीति को 'स्पिरिच्यूलाइज' 
किया जाय। गोखले ने इस शब्द का प्रयोग किया, गाधीजी ने उस शब्द को 
उठा लिया। लोग समभते है कि गाधीजी ने ही प्रथम बार राजनीति को, राज- 
कारण को, पॉलिटिक्स को, “स्पिरिच्यूलाइज़” करने की, नीतिमय बनाने की 
कोशिश की। गाधीजी ने यह कोशिग जरूर की, लेकिन उन्होने इतिहास मे 
पहली दफा यह कोशिश की, ऐसा नही है। यही कोशिश मुहम्मद पैगम्बर ने की। 
लेकिन उन्हे सफलता वही मिली । “राज” और 'नीति', ये दो शब्द एक-दूसरे को 
काठते है । नीति! को 'राज” शब्द काटता है और *राज' को 'नीति' शब्द काटता 
है।नीति श्राती है, तो राज्य-व्यवस्था आप ही खडित हो जाती है। राज्य-व्यवस्था 
आती है तो नीति खतम होती है। इसके भ्रागे राज्य नही चाहिए, इसके भागे 
प्राज्य चाहिए। हम नही जानते, कितने दिन से यह हो सकेगा । परतु करने लायक 
कोई काम अगर हमारे लिए है, तो यही है। “मेरे तो मुख राम नाम, दुसरा न 
कोई /--मेरे मृह से राम-नाम के सिवा और कुछ नहीं निकलेगा, ऐसा निरचय 
सर्वोदियःसमाज को करना चाहिए। लेकिन गाधीजी के बहुत-से साथी भनोग्रस्त 
है। वे समझे हुए है कि हर हालत मे राज्य चलाने की जिम्मेदारी हमारी है ही । 
हम भी कवूल करते हूँ कि श्रगर हमने स्वराज्य हासिल किया और राज्य चलाने 
की जिम्मेदारी नही उठाते तो स्वराज्य हासिल किया ही क्यो ? हमने जरूर वह 
हासिल किया, लेकिन इसलिए कि वह सत्ता हम अपने हाथ मे ले और उस सत्ता 
का विल्यन करने का झआारभ, हाथ मे लेने के दूसरे क्षण से ही कर दे। वह चीज 
हम चाहे साथे पचांस साल मे, लेकिन उसका आरभ आज से ही करना चाहिए। 


जानी 
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भाइयो, इस विचार की छान-बीन हम जितनी करे, थोडी ही है। कम्युनिस्ट 
लोग भी मानते हे कि राज्य क्षीण होना चाहिए। पर वे मानते है कि आज की 
स्थिति मे राज्य अधिक से-अधिक मजबूत होना चाहिए। उसके आधार पर उसके 
प्रतिकूल जो शक्तिया है, उनके क्षीण होने पर राज्य के क्षय का आरभ होगा । 
इसलिए कम्युनिज्म मे राज्य-गक्ति मजबूत करना, यह है 'नकद' और राज्य-गक्ति 
का विलयन होना, यह है 'उधार'। वह उधार कब हासिल होगा, इसका कोई 
हिसाव नही । आज की हालत में मजबूत-से-मजबूत ताकत चाहिए, यही इसका 
निप्फर्प है । 

कोन जाने, कल वया होगा ? गाधीवाले क्या कहते हैं ?--गाधीजी के नाम 
यर वे दहते है, इसलिए उन्हे गाधीवाले नाम से सवोधित किया--वे कहते है कि 
राज्यसत्ता हर हालत मे किसी-न-किसी श्रश में जरूर रहेगी--कम रहेगी, विभा- 
जित रहेगी, पुण्यकारक रहेगी--लेकिन रहेगी जरूर, यह उनकी श्रद्धा हे । बहुतो 
की यह श्रद्धा हैं, बहुत-से सज्जनो को श्रद्धा है कि आखिर मे यह राज्य-सत्ता किसी- 
न-किसी रुप मे कायम रहेगी। हमको लगता है कि यह गराधी-विचार नही है। 
परन्तु हम इस त्तरह वार-बार नही बोलते, यानें गाधीजी के नाम से नही बोलते, 
वयोकि गाघीजी के नाम से बोलना शुरू करेंगे तो उनकी जो पोथिया भर वचन 
है, वे सारे हमको देखने पडेंगे और वाद-चिवाद शुरू होगा । फिर भगवान्‌ बुद्ध के 
शिष्यो का जो हाल हुश्रा, उससे बदतर हाल हमारा होगा । एक शिप्य ने कहा कि 
चुद्ध भगवान ने यह बताया, दूसरे ने कहा वह वताया । चार ही दिशाए थी, इस- 
लिए उनके चार ही पक्ष हुए और उनकी भी आपस मे लडाई चली हम 
समभते है कि हम अश्रगर गाधीजी के ताम पर यह वाद-विवाद करेगे तो हमारे चार 
नही, चालीस पक्ष बनेगे। 

यह भी कहा जाता हे कि कश्मीर पर जब सेना भेजी गई तो गाधीजी के 
भाशीर्वाद से भेजी गई थी। हम कहते हे कि गाधीजी का ही नाम क्यो लेते हो 
गाधीजी ने जिसको सिर पर रखा, उस गीता का ही नाम लीजिये न ! गीता आज 
भी उपस्थित है । गीता क। आधार दी जिये । बस, हो गया । लोग कहते हैँ न, कि 
गीता से युद्ध के लिए सपूर्ण बचाव हे । हम कितना भी वयो न कहे, यह वाद अभी 
तक मिटा नही है। तो हम कबूल करते हे कि गीता का आधार भी आपके पास 
है । फिर वही झाधार वयो नही लेते हो ? तब वे कहते हू कि चह आधार हम इस 
लिए नही लेते कि गीता आउट आॉँव उेट' (बीते हुए जमाने ही) है। तो हम 
कहना चाहते है कि गाधीजी ने जो सम्मति दी थी, वह भी 'याउद आँव डेंद् है! 
उसकी श्रव आठ साल हो गये। गराधीजी ने १६१४८ में 'रिक्रट भरती” के लिए 
कितनी कोदिय की, यह हमने अपनी झाखो से देशा | घृम-घृम करके आखिर 
बीमार पड गये, परन्तु गुजरात मे रिकरृट नही मिले। तव फिर उन्होने णैन-धर्म 
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को, वल्लभ-सम्रदाय को दोष देना शुरू किया। कहने लगे कि इन लोगो ने विल्कुल 
निर्वीर्य श्रहिसा सिखाई है । यह सन्‌ १६१८ की कहानी है। 

१९३६ की दूसरी लडाई मे उन्होने क्या रुख अख्तियार किया ? “हम सर- 
कार के साथ सहयोग नही कर सकते, युद्ध मे हमे सहयोग नही देना चाहिए।'' 
उनके अनुयायियो ने नही माना तो अनुयायी और गुरु महाराज अलग हो गये । 
अनुयायी तैयार हो गये थे, सरकार के साथ कुछ शर्तों पर सहयोग करने के लिए। 
जब सामनेवाली सरकार ने उन शर्तो को नही माना तो गुरु महाराज और शिष्य 
फिर एक हो गये । यह तो हमने श्रपनी आखो के सामने देखा हे । उस हालत मे 
गाधीजी का नाम लेकर वया करेगे ? (विनोद की भाषा में तो यही कहना होगा 
कि ) वह शख्स विल्कुल दगाबाज था ? एक हब्द पर कभी वह कायम नही रखता 
था। किसीको कोई भरोसा नही था कि श्राज गाधीजी ने ऐसा रुख लिया है तो 
कल क्या लेंगे ! क्योकि वह विकासशील मनुष्य थे, उन्हें खयाल हमेशा सत्य की 
खोज का होता था, न कि अपनी बात पर अ्रडे रहने का । उन्हे सत्य का नित्य 
नया दर्शन होता था, इसलिए वह पुरानी बात का आग्रह नही रखते थे। उन्होने 
लिख रखा है कि उनके ग्रथो को अध्ययन किस तरह करना चाहिए। उन्होने लिखा - 
“हमारे पुराने और नये, सब वचन एक ही अनुभूति मे से निकले हे और उनमे 
वस्तुत. सुसगति है। परन्तु श्रगर किसीको विसगति दीख पडी तो पहले के वाक्य 
गलत समभो और बाद के सही समझो ।” इस तरह से जो मनुष्य प्रतिक्षण जाग- 
रूक था और जिसमे परिस्थिति से लाभ उठाकर ऊचे-ऊचे चढने की शक्ति थी, 
उस नित्य विकासशील साधक के शब्दों का आधार हम खोजते हें । 

हमारी जो कठिनाई वास्तव मे है, उसको हम आपके सामने पेश कर रहे है । 
शस्त्र-त्याग के रास्ते मे हमारी जो वास्तविक कठिनाई है, उसकी तरफ आपका 
ध्यान दिलाता है। मुश्किल यह है कि हमारे देश के अन्तगंत व्यवहार मे, हमारे 
आन्दोलनो मे, प्रजा मे, जो काम करते है, उनमे हम सौमनस्य स्थापित नही कर 
सके, अ्रहिसा स्थापित नही कर सके । यह हमारी बहुत बडी भ्ौर असली कमजोरी 
है। हमने वार-वार कहा कि हमको पाकिस्तान का जरा भी डर नही है। लेकिन 
हम कबल करना चाहते हे कि हमारे दाहिने हाथ को बाए हाथ का डर मालूम ही 
रहा है और वाए को दाहिने का । | 

एक भाई ने कहा कि वावा सबसे शस्त्र-त्याग की बात तो कहता है, लेकित 
फिर भी सरकारी पक्ष के लिए थोडी-बहुत गृजाइश रखता है। वह इसलिए गुजा- 
इद्द रखता है कि वाबा को अन्तयंत बात मालूम है भर हमने उसका थोडा इद्यारा 
अपने व्याख्यानों मे किया है। हम लोगो मे से, हिन्दुस्तान की प्रजा मे से, हिसा 
का विश्वास मिठा नही है। इसलिए हम कमजोर हैं । इसीलिए पूरी तरह से शस्त्र 
त्याग करना हमारे लिए सम्भव नही है। श्रगर बाबा को यह विश्वास होता, श्राप 
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| 
लोगो को यह विश्वास होता और ऐसी परिस्थिति स्पष्ट दिखाई देती कि हिन्दू- 
स्तान मे सौमनस्थ है और जब कोई भी सार्वजनिक कार्य किया जाता है, चाहे कोई 
आन्दोलन भी क्यो न किया जाता हो तो भी उसमे किसी प्रकार का क्षोम नहीं 
निर्माण होता, तब वाबा नि सदेह होकर कहता कि दास्त्र-त्याग करो। इसलिए 
हमकी वार-वार इस बात का मथन करना चाहिए कि हम देश मे नई शवित्त कैसे 
उपस्थित करें, जो कल्याणकारी हो, जो समस्याएं हल करने मे समर्थ हो भ्रौर 
किसी तरह का क्षोभ न होने दे । समस्याओं को हल करनेवाली समस्या-मोचिनी 
क्षोभ-रहित शक्ति की आवद्यकता है और भूदान-पज्ञ मे यह हमारी खोज हो रही 


| 

आप सब लोगो को इस खोज मे लगना है । इसलिए हम' एक वात वार-वार 
कहा करते हे कि अपनी बुद्धि को किसी भी प्रकार की उपाधि से मत वाधो।। में 
ब्राह्मण हू, यह्‌ उपाधि गलत है, में फलानी भाषावाला हू, फलाने धर्म का हु, मेरा 
फलाना सम्प्रदाय है, मेरा फलाना राजनैतिक पक्ष है, यह उपाधि गलत है। ये 
सारी उपाधिया तोडे बिना अहिंसा की शक्ति के विकास के लिए हमारी बुद्धि काम 
नही देगी । जैसे सुयेचारायण आता है तो किसी प्रकार के भेद उसके सामने टिकते 
नही, सवकी समान रूप से वह सेवा करता है। सूर्यवत्‌ उदासीन हुए बिना हम 
अहिसा की खोज नही कर सकते | सबसे समान भाव से निरलिप्त होना चाहिए । 
सबके भ्रभिमुख हम हो । सवके सम्मुख हम हो । सबसे प्यार करे, लेकिन सब उपा- 
धियो से अज़ग रहे। स्तेह-सम्बन्ध करना चाहिए, ऐसा लोग कहते हे । मे इसका 
यह उत्तर देता हू कि स्तेह चढना चाहिए, सम्बन्ध की जरूरत नही । 

मुभे बडी खुशी हुई कि यही विचार आज हमने बिल्कुल ऐसी ही भाषा मे 
'कुरल में देखा। उसमे कहा है कि अगर मेत्रीभाव का विकास करना चाहते 
हो तो करो। मैत्री का विकास करना चाहते हैँ तो 'पुनचि' की जरूरत नही है, 
'उर्नाच की जरूरत है। प्रेम-भावना होनी चाहिए। एक भाई ने हमसे पूछा कि 
प्रेम-भावना बढाने के लिए क्या करना चाहिए ? तो मेने कहा कि भ्रनासक्त होना 
चाहिए। चन्द लोगो के साथ, चन्द सस्थाओ के साथ, चन्द सम्प्रदायो के साथ, 
अगर हमारी श्रासवित जुडी होगी तो हम सबके साथ समान भावसे बरत नही 
सकेंगे। मान लीजिये, वतुल का घेरा है, जिसे परिधि कहते है। परिधि में अ्रनेक 
बिन्दु हें। उन बविन्दुओ में से में एक बिन्दु बन्‌ तो परिधि मे जितने बिन्दु हे, उन 
सबसे समान दूरी पर में नही रह सकता। एक बिन्दु मेरे नजदीक है और दूसरा दूर 
है। अगर में चाहता ह्‌ कि सब विन्दुओं से समान फासले पर रहू तो मुझे मध्य- 
बिन्दु बनना चाहिए, न कि परिधि का चिन्दु। इसीका नाम है निष्पक्ष-वृत्ति । हम 
पक्ष मे पड करके, मत मे पड करके, सम्प्रदाय मे पड करके, उपाधि उठाकर किसी 
के नजदीक रहेगे और किसीसे टूर रहेगे । हम अहिसा-शक्ति विकसित करना 
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चाहते हो तो हमे उपाधिरहित होना ही पडेगा । 
कुछ लोग कहते हे कि तुम ये सारी वाते कहते तो हो, लेकिन ग्रगर तुमको 
उठा करके उस कुर्सी पर विठा दिया जाय, राज्य चलाने के लिए तो तुम भी 
वैसा ही वोलोगे, जेसा वे बोलते हे । में कहता ह कि में अपनी अ्क्ल के साथ उस 
कुर्सी पर, बेठगा ही क्यो ? जिस तरह मेरी बुद्धि आज काम करती है, उस तरह 
जबतक वह काम करेगी, उस कुर्सी पर बैठने का मेरे लिए सवाल ही नही है। जब 
मेरी श्राज की बुद्धि वदल गईं होगी, तब जैसा वे बोलते हे, वैसा ही में भी वोलूगा। 
असली सवाल यह है कि जनता को किस दिशा मे हम ले जाय । लोगो की 
तरफ से कुछ दगा होता है तो हमारा दिल व्याकुल हो उठता है। हमको बहुत तीन 
बेदना होती है। दूसरे लोग डरते हे 'वल्डे वार' से, जागतिक युद्ध से । हम तो 
जागतिक युद्ध को कहते हे कि “तू झा जा, जितनी जल्‍दी आना चाहे, ञ्रा जा, 
जितनी जल्दी आना चाहे, झा जा ।” में तो उसको बुलाता हू, उसे डिवाईन', 
'देवी' कहता हू । जागतिक युद्ध मनुष्य नही लाता है। उसे परमेश्वर लाता है 
पस्मेश्वर जब सहार चाहता है, तव वह जागतिक युद्ध लाता है। भगवान्‌ इृष्ण 
का श्रवतार किसलिए हुआ था ? भू-भार अवतरण के लिए। भूमि को 
भार हुआ था, उसके श्रवतरण के लिए उसने कौरवों का सहार कराया, पाडवो 
का सहार कराया । उसके बाद भगवान गाधारी से मिलने के लिए गये तो गाधारी 
ने कहा, “तूनेही यह सारा सहार कराया है।”” यो तो स्वभाव से वह साध्वी 
शान्त थी, लेकिन उस वक्‍त बहुत क्षुब्ध हो गई, क्योकि उसके पुत्रो का सहार हो 
चुका था। वोली, “तू क्या समझता है, तूने कौरवो का सहार कराया, पाडवों 
का सहार कराया तो क्या तेरे यादव बचे रहेगे ? उनका भी सहार जरूर होगा।' 
भगवान्‌ हँसे । इतना ही उसमे लिखा है, और कह दिया कि “तुम जो सोचती हो, 
वह जरूर होगा ।” इसलिए जब भगवान्‌ सहार चाहता है, तब वह जागतिक युद्ध 
पैदा करता है। उसकी हमे जरा भी चिन्ता नही है। लेकित बम्बई के दगे, उत्तल 
की घटनाएं, हृदय को वहुत दु.खी बनाती है । ये सारी चीजे भ्राज हिन्दुस्तान में नही 
होती तो बावा बिल्कुल छुप्पर पर खडा होकर जाहिर करता कि हिन्दुस्तान का 
प्रथम कतंव्य है कि वह शस्बरो का परित्याग आज ही करे। हमारे शस्त्र-त्याग के 
मार्ग मे पाकिस्तान बाधक नही है। यह जो ४२ के श्रान्दोलन मे हमने एक मू्खंता 
सीख ली है और जिसका अभ्यास अब भी हम कर रहे है, वह हमारा मुख्य डर 
है। के न्‍ 
अपने समाज का, सर्वोदय-समाज का कृतंव्य है कि हम हिन्दुस्तान में सावे- 
भौम प्रेम, पैदा करे और सब प्रकार से निरुषांधिक वृत्ति लोगी से निर्माण कर। 
आज़ महादेवी ने मुझसे कहा कि यहा बहुत-से व्याख्यान हुए, लेकिन स्त्रियों के 
७५ कुछ नही कहा गया । यहा इतनी स्त्रिया आई हें, इसलिए उनके लिए भी कुछ 


र्‌ 
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कहिये। बार-बार यह विश्वास भी बतलाया जाता हे कि पुरुषों से ज्यादा अहिसा 
स्त्रियों के दिल मे होती है । लेकिन हमारा विद्वास है कि अहिसा का विकास न 
तो वे करेंगे, जो पुरुष हे भ्नोर न वे करेगी, जो स्त्रिया है | श्षेकिन वे करेंगे, जो पुरुष 
झभौर स्त्री, दोनो से भिन्‍न आत्मस्वरूप है । 

जवतक हम शरीर का यह आवरण लिये हुए हे और इसमे फसे हुए हे तब- 
तक अहिसा का विकाक्ष नही हो सकता। आप कहेगे कि आपने बहुत कठिन बात 
बताई | हम कहना चाहते हे कि हमने कोई कठिन वात नही बताई, जो सत्य 
वस्तु है, वही कही हे । हमारा विष्वास है कि एक वच्चे को भी देह-भिन्‍न आत्मा 
का भान कराया जा सकता है । 

कुछ लोग हमसे पूछते हे कि नई तालीम की व्याख्या करो। कई प्रकार की 
व्यास्याए की जाती है । कहा जाता है कि उद्योग के जरिए जो तालीम दी जाती 
है, उसे नई तालीम कहते हे । जिस तालीम के द्वारा शरीर और आत्मा के पृथ- 
वकरण की भावना वच्चो मे पेदा होगी और “मे देह नही हु, वल्कि देह से भिन्‍न 
आत्मा हु', इस तरह का प्रत्यय बच्चो मे पंदा होगा, वह सर्वोत्तम, श्रेष्ठ तालीम' 
है। उसे चाहे नई तालीम कहिये, चाहे पुरानी । 

इस साल हमने जो काम किये और उनसे हमारा जो उत्साह बढा, उसके विषय 
में एक निवेदन करना है और वह यह है कि इस साल सुताजलि कुछ ठीक हासिल 
हुई है। कोई छ लाख से ज्यादा गुण्डिया इकट्ठी हुई हे। पाच साल से इसके 
लिए काम हो रहा है।इस साल नाम लेने लायक काम हुआ, लेकिन यह बहुत कम 
हे । कम-से-कम सौ मनुष्यों के पीछे एक मनृष्य की एक गुण्डी के हिसाव से काम 
होता त्तो छत्तीस लाख गृण्डिया होती। यह विल्कुन ही छीटी चीज हे, लेकिन 
जितनी छोटी हे, उत्तनी ही शक्तिशाली है। हरेक मनुष्य को इसमे गरीर-परिश्रम 
की, भ्रहिला की, प्रेम की और त्याग की दीक्षा मिलती है । इतनी सारी विविध 
दीक्षाए एक छोटी-सी गुण्डी से सिद्ध होती हैँ । सर्वोदिय के लिए कितने वोट हें, 
इसका अ्रन्दाजा हमको उससे लगता हे । हम कहते हे कि इस चीज को खब बढावा 
देना चाहिए । कि 

एक दफा हमारे पास अपनी सरकार हारा प्रकाशित गाधीजी के चित्रो का 
बहुत बढ़ा एलबम आया था। वडे-बडे सुन्दर चित्र उसमे थे। परन्तु जब हम 
सूत की गुण्डी देखते है तो उसमे गाधीजी का जितना अनूठा रूप दीख पडता है, 
उत्तना इमने ओर कही नही देसा हे। इसलिए मेरा कहना है कि आप सव लोग यह 
काम करिये और केवल श्रम-दान' पर यह आन्दोलन चल सकता है, यह सिद्ध 
करिये। श्रम-दान का सर्वोत्तम और सर्वेसुतभ प्रकार यह सूत्राजलि हैं । 
आाठवा सवर्दिय सम्मेलद 
छांचीपुरम, २६ भई १९५६ 
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चाहते हो तो हमे उपाधिरहित होना ही पडेगे।। 
कुछ लोग कहते है कि तुम ये सारी बाते कहते तो हो, लेकिन अगर तुमको 
उठा करके उस कुर्सी पर बिठा दिया जाय, राज्य चलाने के लिए तो तुम भी 
वेसा ही वोलोगे, जैसा वे बोलते हे । मे कहता ह कि में अपनी अक्ल के साथ उस 
कुर्सी पर वेठृगा ही क्यो ” जिस तरह मेरी बुद्धि आज काम करती है, उस तरह 
जबतक वह काम करेगी, उस कुर्सी पर बैठने का मेरे लिए सवाल ही नही है । जब 
मेरी आ्ाज की बुद्धि वदल गई होगी, तब जैसा दे बोलते है, वैसा ही में भी वोलूगा। 
असली सवाल यह है कि जनता को किस दिशा मे हम ले जाय । लोगो की 
तरफ से कुछ दगा होता है तो हमारा दिल व्याकुल हो उठता है। हमको बहुत तीक्न 
वेदना होती है। दूसरे लोग डरते हे 'वल्डं वार' से, जागतिक युद्ध से | हम तो 
'जागतिक युद्ध को कहते हें कि “तू ञ्रा जा, जितनी जल्दी आना चाहे, श्रा जा, 
जितनी जल्दी आना चाहे, थ्रा जा।” में तो . उसको बुलाता हु, उसे 'डिवाइन', 
'देवी' कहता हू । जायतिक युद्ध मनुष्य नही लाता हे। उसे परमेश्वर लाता है। 
परमेश्वर जब सहार चाहता है, तब वह जागतिक युद्ध लाता है। भगवान्‌ कृष्ण 
का अ्रवतार किसलिए हुआ था ? भू-भार भ्रवतरण के लिए। भूमि को जो 
भार हुआ था, उसके भ्रवतरण के लिए उसने।कौरवो का सहार कराया, पाडवो 
का सहार कराया। उसके बाद भगवान्‌ गाधारी से मिलने के लिए गये तो गाधारी 
ने कहा, “तूने ही यह सारा सहार कराया है।” यो तो स्वभाव से वह साध्वी 
शान्त थी, लेकिन उस वक्‍त बहुत क्षुब्ध हो गई, क्योकि उसके पुत्रो का सहार हो 
चुका था। बोली, “तू क्या समझता है, तूने कौरवों का सहार कराया, पाडवों 
का सहार कराया तो क्‍या तेरे यादव बचे रहेगे ? उनका भी सहार जरूर होगा।* 
भगवान्‌ हेँसे | इतना ही उसमे लिखा है, और कह दिया कि “तुम जो सोचती हो, 
वह जरूर होगा ।” इसलिए जब भगवान्‌ सहार चाहता है, तब वह जाग्रतिक युद्ध 
पैदा करता है। उसकी हमे ज़रा भी चिन्ता नही है। लेकिन बम्बई के दगे, उत्कल 
की घटनाएं, हृदय को वहुत दु खी बनाती है। ये सारी चीजे आज हिन्दुस्तान मे नही 
होती तो वाबा विल्कुल छप्पर पर खडा होकर जाहिरःकरता कि हिन्दुस्तान का 
प्रथम कतंव्य है कि वह शस्त्रो का परित्याग आज ही करे। हमारे शस्त्र-त्याग के 
मार्ग मे पाकिस्तान वाधक नही है। यह जो “४२ के आन्दोलन मे हमने एक मू्खेता 
“मे ली है और जिसका अभ्यास अब भी हम कर रहे है, वह "हमारा मुख्य डर 
। 
अपने समाज का, सर्वोदय-समाज का कर्तव्य है कि हम हिन्दुस्तान मे सावे- 
- भौम प्रेम पैदा करे और सव प्रकार से निरुपांधिक वृत्ति लोगो से निर्माण करे। 
आज महादेवी ने मुझसे कहा कि यहा बहुत-से व्याख्यान हुए, लेकिन स्त्रियो के 
लिए कुछ नही कहा गया । यहा इतनी स्त्रिया झाई हे, इरा लिए उनके लिए भी कुछ 
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कहिये | वार-बार यह विध्वास भी बतलाया जाता है कि पुरुषो से ज्यादा अहिंसा 
स्त्रियों के दिल मे होती है । लेकिन हमारा विश्वास है कि अहिसा का विकास न 
तो वे करेगे, जो पुरुष हे और न वे करेगी, जो स्त्रिया है। शुकिन वे करेगे, जो पुरुष 
और स्त्री, दोतो से भिन्‍न आत्मस्वरूप हे । 

जबतक हम शरीर का यह आभावरण लिये हुए हे और इसमे फसे हुए हे तब- 
तक अहिसा का विकास नही हो सकता। आप कहेगे कि आपने बहुत कठिन बात 
बताई । हम कहना चाहते हें कि हमने कोई कठिन वात नही बताई, जो सत्य 
वस्तु है, वही कही है । हमारा विश्वास है कि एक बच्चे को भी देह-भिन्‍न आत्मा 
का भाव कराया जा सकता है । 

कुछ लोग हमसे पूछते हे कि नई तालीम की व्याख्या करो। कई प्रकार की 
व्याख्याए की जाती हैं । कहा जाता है कि उद्योग के जरिए जो तालीम दी जाती 
है, उसे नई तालीम कहते है। जिस तालीम के द्वारा शरीर और झात्मा के पृथ- 
वकरण की भावना बच्चो में पैदा होगी और 'में देह नही है वल्कि देह से भिन्‍न 
भ्रात्मा हु, इस तरह का प्रत्यय बच्चो मे पैदा होगा, वह सर्वोत्तम, श्रेप्ठ तालीम 
है। उसे चाहे नई तालीम कहिये, चाहे पुरानी । 

इस साल हमने जो काम किये और उनसे हमारा जो उत्साह बढा, उसके विषय 
मे एक निवेदन करना है और वह यह है कि इस साल सृताजलि कुछ ठीक हासिल 
हुई है। कोई छ लाख से ज्यादा गुण्डिया इकट्‌ठी हुई हें। पाच साल से इसके 
लिए काम हो रहा है। इस साल नाम लेने लायक काम हुआ, लेकिन यह वहुत कम 
है। कम-से-कम सौ मनुष्यों के पीछे एक मनुष्य की एक गुण्डी के हिसाव से काम 
होता तो छत्तीस लाख गृण्डिया होती । यह ॒विल्कुल ही छोटी चीज हे, लेकिन 
जितनी छोटी है, उत्तनी ही शक्तिशाली है। हरेक मनुष्य को इसमे शरीर-परिश्रम 
को, अहिसा को, प्रेम की और त्याग की दीक्षा मिलती हे । इतनी सारी विविध 
दीक्षाएं एक छोटी-सी गुण्डी से सिद्ध होती हे । सर्वोदिय के लिए कितने बोट है, 
इसका भ्रन्दाजा हमको उससे लगता है। हम कहते हे कि इस चीज को खूब बढावा 
देना चाहिए । । 

एक दफा हमारे पास अपनी सरकार द्वारा प्रकाशित गाधीजी के चित्रो का 
वहुत बडा एलबम आया था। बडे-बडे सुन्दर चित्र ,उसमे थे। परन्तु जब हम 
सूत की गृण्डी देखते है तो उसमे गाधीजी का जितना अनूठा रूप दीख पडता है, 
उतना हमने और कही नही देखा हे। इसलिए मेरा कहता है कि आप सव लोग यह 
काम करिये और केवल श्रम-दान पर यह आन्दोलन चल सकता हे, यह सिद्ध 
करिये । श्रम-दान का सर्वोत्तम और सर्वेसुलभ प्रकार यह सूत्राजलि हे । 
आाठवा सर्वोदिय-सम्मेलन । 
काचीपुरस, २६ मई १६५६ 
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किसी भी प्रकार क्वा सम्मेलन करना हो तो उसमे दूसरे सारे प्रवन्धो के साथ- 
साथ खाने का भी प्रवन्‍न्ध करना पडता है, क्योकि सर्वोदियवालो को भी अन्न की 
भूख लगती है। यही सब समाजवादी-सम्मेलन मे भी करना पडता है और कम्यु- 
निस्‍्ट-सम्मेलन मे भी । कोई भी सम्मेलन क्यो न हो, उसमे यह करना ही पडता 
है, वेयोकि ये सारे लोग भिन्‍न-भिन्‍न 'वादी” भले हो हो, फिर भी उनको भ्रन्त की 
भूख समान रूप से लगती है। जेसे खाने की भूख सबको लगती है, वैसे ही इन दिनो 
विश्व-शान्ति की भूख सबको लगी है । यह एक विशेष शुभ-लक्षण है। विश्व- 
शान्ति की भूख जब लगती है तो उसके लिए' साधन भी जुटाने पडेगे। वे साधन 
भी लोग दूढ रहे है । आज आपने यहा हमारे कम्यूनिस्ट भाई का व्याख्यान सुना। 
उन्हीने कहा कि “ग्रामदान के जरिये अगर यह भूमि का मसला प्रेम से हल किया 
गया तो सर्वोदिय, साम्यवाद और समाजवाद मे बहुत भेद न रहेगा ।” इन दिनो 
इस प्रकार की अनुभूति बहुत लोगो की हो रही है। कुछ विश्व-शान्तिवाले भाई 
भी यहा सम्मेलन मे झ्राये हे। आप' लोग जानते हे कि इन दिनो <न्यूक्लियर- 
वेपन्स” (भ्राणविक अस्त्रो) के परीक्षण हो रहे हैं । दुनिया को यद्ध होने पर जो 
हानि होगी, उसके भ्रलावा इन परीक्षणों से भी बहुत हानि होनेवाली है। यह सारा 
अनर्थ है। यह हानिकारक काम नहीं करना चाहिए, ऐसी भावना इन विश्व- 
शान्तिवालो की है। श्राप जानते हे कि ऐसी ही आवाज हमारे देश में श्री जवाहर- 
लाल नेहरू ने उठाई है।। हमारे वृद्ध पुरुष श्री-राजाजी ने भी उसके बारे मे बहुत 
दफा कहा है। इसमे कोई शक नही कि यह बहुत ही अनर्थकारी कार्य हो रहा है। 
रूस का काम उधर पर्वबतो मे चलता ही है। श्रमरीका भी श्रपना कार्य करता ही 
'है। श्रब इनके पीछे-पीछे जाने की कोशिश, थोडा आरम्भ, इग्लेड कर रहा है । 
इस तरह यह अनर्थ-परम्परा वढ रही है। हम भी यहा जाहिर करना चाहते हे, 
यद्यपि हमारे लिए शब्दों से जाहिर करने की कोई जरूरत नहीं, क्योकि हमारा 
विचार स्पष्ट ही है, फिर भी इसका हम अत्यन्त तीत्र निषेध करते हू । 

सब लोग जानते हे कि हम तो इस कार्य मे मग्न है, जो विश्वन्शान्ति के लिए 
सर्वोत्तम, सरल और सुविधाजनक कार्य है। वहुत दफा हमने जाहिर किया है कि 
भूदान के लिए दिया जानेवाला एक-एक दान-पत्र विष्व-शान्ति के लिए एक-एक 
वोट है। विच्व-शान्ति की चाह उनको भी है, जो लोग इन अस्त्रो के परीक्षण में 
लगे हुए हे । फिर भी यह काम चल रहा है, एक-दूसरे का भय दोनो को इस काम 
के लिए प्रेरित कर रहा है। सब जानते हे कि इससे कोई लाभ नही, सब प्रकार 
की हानि है। फिर भी यह इसीलिए चल रहा है कि उन्हे विश्व की कई प्रकार की 
समस्याओं का हल निकालने का मार्ग सूभ नही रहा है। वे समभते है भौर अपने 
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बच्चो को भी समभाते हे कि हम ये अणु-शस्त्र आदि केवल सरक्षण के लिए बना 
रहे है, ताकि दुनिया मे हिसा न हो सके। वह इसे “डिटरण्ट” (प्रतिवन्धक) 
समभते हे । कहते हे कि यह चीज पडी है, इसी वास्ते लोग विश्वयुद्ध शुरू करने 
का साहस न करेंगे। इसलिए 'बाइविल' पर उतना विश्वास नहीं रख सकते, 
जितना इन साधनो पर उन्होने रख लिया है। इस तरह बुद्धि काम नही कर रही 
है तो हाथ काम कर रहे है । हमारा कहना है कि इसे रोकने की सामथ्ये वेज्ञा- 
निको मे है। इसकी शोध करने की जिम्मेदारी उन्हीकी है। वे केवल गुलाम बन 
जाते है, सरकारो की श्राज्ञा मानते हे भ्ौर जैसी आज्ञा की जाती है, वेसे ही भ्रस्त्र 
ढूंढने मे अपनी बुद्धि लगाते हैं। हम इसे बुद्धि का अत्यन्त दुरुपयोग समभते है । 
बुद्धिमानो को इतनी बुद्धि होनी चाहिए कि वे समझे कि इस प्रकार के काम करना 
अनुचित है। उनमे अगर यह दुद्धि पैदा हो जाय, और यह कहने की हिम्मत तथा 
साहस ,आ जाय कि “आपकी श्राज्ञा के अनुसार हम शस्त्रास्त्रो की खोजन 
करेंगे” तो सारा मामला ही सुलक जाय। परन्तु जब ज्ञानी की ज्ञान-बुद्धि ही 
ठिकाने पर न रहे, तब दुनिया को कौन बचायेगा ” 
विज्ञान के पीछे भी आत्म-ज्ञान की शक्ति-चाहिए। यह हम इसीलिए कहते 
हैँ कि केवल विज्ञान की शक्ति विज्ञान पर भ्रकुश रखने की भ्रक्ल नही दे रही है । 
अगर इतना थोडा-सा आत्म-ज्ञान वैज्ञानिकों को उपलब्ध हो जाय तो यह सारा 
मामला वही खतम हो जाय। महान चैज्ञानिक शझ्राइन्स्टाइन मरते समय कह गये 
कि “ये सारे आयुध खतरनाक है और इनका सग्रह नही होना चाहिए ।”” पर 
इन आयुधों का शायद एक प्रतिवन्धक उपाय के तौर पर उपयोग हो सकता है 
आर उससे दुनिया को कुछ लाभ हो सकता है। यह प्रेरणा उसी महावैज्ञानिक को 
प्रारम्भ मे हुई थी शोर उसके झनुकूल उसने काम किया था । वहुत ही दु खदायक 
घटना है यह | चिज्ञान-शक्ति कितनी अपूर्ण है, इसका इससे निदर्शन मिलता है। 
इसीलिए हमारे अनुभवी पुरुषी ने कहा था कि बिना आत्मज्ञान के पाप मे से 
निस्तार हो ही नही सकता। हरेक को आत्मज्ञान हासिल नही हो सकता, लेकिन 
इतनी बुद्धि रहे कि देश का नेतृत्व किसी आत्मज्ञानी के हाथ मे ही होना चाहिए। 
परन्तु इन दिनो देश का नेतृत्व इस ढंग से बनता है कि भ्रात्मज्ञान' का कोई पता 
नही चलता। कल काकासाहव से वात हो रही थी। वह कहते थे कि जैसे जुआा 
होता है, झआाजकल वैसे ही चुनाव चलते है । इसका मतलब यह होता है कि देश 
का नेतृत्व आज जिस ढग से बनता है, उस ढग मे फर्क करना होगा। इन सब 
समस्याओं के बारे मे जितना हम सोचते हे उतना ही स्वोदिय-विचार पर आकर 
ठहर जाते हें । 
अभी अलवर्टेस्वीटजर ने इन प्रयोगों के विरुद्ध श्रपनी श्रावाज़ उठाई। 

उसका उत्तर एक दूसरे वैज्ञानिक ने दिया, “यह तो ठीक है कि श्रापका हृदय 
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सहानुभूतिपूर्ण है। नुकसान जरूर होता है इन प्रयोगो से, लेकिन इतना ज्यादा 
नही होता कि उससे हम डरे।” थोडा होता है कि ज्यादा होता है, इसके बारे ने 
वाद हैं। लेकिन नुकसान होता है, यह वाद का विपय नही है। झ्राखिर नुकसान 
होता क्या है ” होता यह है कि जनन-शास्त्र ही खडित होता है। याने आगे जो 
प्रजा उत्पन्न होगी, उसकी शक्ति क्षीण होगी। अब इसे वे कम भयानक चीज 
माने तो सोचने की वात हैं कि इससे श्रधिक भयानक चीज क्या हो सकती है ? 
लेकिन खैर, थोडा ही भय है, ऐसा ही समक लीजिये, फिर भी श्रगर ये सारे 
प्रयोग इकट्ठ होगे तो भय का भी समूह बनेगा। ये प्रयोग तो चलते ही जायगे, 
क्योकि सामनेवाला जितने प्रयोग करेगा, उससे ज्यादा हमे करने पडेगे। इस 
तरह यह मामला वढता ही जायग। | इसलिए इसका निषेध करना सब लोगो का 
कतंव्य हो जाता है। हमारा भी कतंव्य हैं। इसलिए हमने चन्द शब्दों मे वह 
प्रकट किया । 

पर जैसा कि मेने कहा, मामला शब्दों से नहीं निपटता। विद्व-शान्ति के 
लिए और विश्व-समाधान के लिए हमे मार्ग ही स्थापित करना होगा । हमे बहुत 
खुशी होती हैँ कि हिन्दुस्तान मे जबसे ग्रामदान का विचार निकला है, तबसे 
राजनैतिक विचार करनेवालो को विचार में कुछ राहत मिल गई है। हम इसे 
बहुत ही बड़ी घटना समभते हैँ । ग्रामदान जितनी वडी घटना है, वह विचार 
जितना बडा है, उससे भी बडी घटना यह हैँ कि सबको वह विचार जच रहा 
है। सद्विचार अपने मे जितने महत्त्व का होता है, शायद उससे कही ज्यादा 
महत्त्व उसका बढ जाता हैं, जब वह सर्वंसम्मत होता हैँ) तो यह ग्रामदान का 
विचार सद्विचार होते हुए भी सर्वंसम्मत विचार हो गया हैं। इस हालत मे 
अगर हम सब लोग अपने अनेक मतभेद्से कों जरा वाजू मे रखकर इईंसीके चिन्तन 
में ला जाये तो विश्व-शान्ति की राह खुल जायगी, इसमे हमे कोई शक नही । 

: हम जब केरल मे प्रवेज करनेवाले थे, उसके पहले तामिलनाड मे कार्यकर्ताओं 
में भी कभी-कभी चर्चा चलती थी। कुछ लोग शका उपस्थित करते थे कि “वाबा 
वहा जायगा,तो उसे वहा की सरकार की तरफ से सहयोग तो क्या मिलेगा, बल्कि 
कुछ विरोध ही होगा ।”” कुछ लोग यह भी कहते थे कि “सम्भव है कि बावा को 
घहा समूचे केरल का ही दान मिल जाय ।” मेने कहा, “मं दूसरा ही सम्भव मानता 
हु.। केरल मे 'कैरल-दान' ही मिलना चाहिए । उसके विना, कम्युनिस्टो को जो 
मौका मिला है, वह उन्होने खोया, ऐसा होगा । 

कुछ लोगो का खयाल है कि कम्युनिस्ट घ्वसवादी हे। उनके और हमारे 
विचारों मे कई जगह मतभेद है भर उस खयाल से उनपर हमने कई जगह टीका 
की है। पर कम्यूनिज्म स्वय विष्वसवादी है, ऐसा हम तो समभे नृही है। स्वयं 
अपने-आपमे कम्यूनिज्म एक चिन्तनीय वस्तु है। एक बहुत बडी बात कम्युनिज्म 
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में हे, जो उसके पहले विचारको में नहीं थी। में उसका यहा विश्लेषण या विवे- 
चन नही करूगा । कम्युनिज्म पर टीका करनेचाली एक छोटी-सी वृत्ति मेने लिखी 
है। उसमे माक्स का उल्लेस करते हुए मेने महामुनि मावर्स/ लिखा है। खूबी 
यह है कि 'महामुनि मावर्स' के ग्रथ पढ़कर असख्य लोगों का हृदय-परिवत्तेन हुआ 
झौर वे कम्युनिस्ट लोग हृदय-परिवर्तंन मे विदवास नही करते। वस, यही हमारा 
झर उनका मतभंद ग॒रू होता हे । हम कहते है कि भाई, आप स्वय ही हृदय-परि- 
वर्नन की मिसाल है और फिर कहते है कि हृदय-परिवत्तन होता नही है। हम कहते 
है कि कम्युनिज्म स्वय एक बहुत भ्च्छी चीज है। 

अब उसके साधन | इसमें किसी भी कम्यूनिस्ट को जका नही है कि मानव 
का हृदय शुद्ध है। यानी वुद्धिपूर्वक कोई कम्यूनिस्ट इस सिद्टान्त का विरोध नही 
कर सकता । भोहंपूर्वक इसका विरोध कर सकता है और करता भी है, लेकिन 
कम्पुनिस्ट-विचार के भ्रनुसार विरोध नही कर सकता, क्योंकि वह मानता है कि 
एक विशिष्ट घटना होने के बाद स्टेट ख़तम हो जायगी | जो शरुस, स्टेट कही-स- 
कही जाकर खतम होगी, यह मानता है, उसका मानव-हृदय पर नि सशय ही 
विरवास है, यह मानना ही पडेगा। लेकिन वह तो मानता है कि एक अवस्था के 
बाद समाज ऐसा बनेगा कि उसके झागे स्टेट की जरूरत न रहेगी। यह उनका 
सोचने का ढग है। जो कम्यूनिस्ट नही हे, ऐसे कुछ लोग कहते है कि पहले सत्य- 
युग था, जबकि शासन को जरूरत नही थी और गासन था नही, लेकिन आगे 
आयेगा, उस वक्‍त घासन की जरूरत नही रहेगी। भूतकाल भे सत्ययुग था, ऐसा 
माननेवाले 'पुराणमतवादी लोग हैं और भविष्य मे सत्ययुग श्रायेगा, ऐसा कहने- 
वाले कम्युनिस्ट लोग हू । वे पुराणमतवादी और ये कम्यूनिस्ट दोनो सत्ययुग- 
वादी हे । ये जो सत्ययुग बीत गया, उसकी कल्पना किया करते है और थे जो 
सत्ययुग आगे होगा, उसकी कल्पना किया करते है। हम क्या कहते हे ? भूत और 
भविष्य दोनो हमारे हाथ में नही है। वर्तमान हमारे हाथ मे है। हम व्तमान मे 
ही सत्ययुग की कोशिश करेंगे । वस, इत्तना ही मतभेद है । पुराणकार भूत-सत्य- 
युगवादी , कृस्युनिस्ट भविष्य-सत्ययुगवादी और सर्वोदिय वर्तमान सत्ययुगकारी | 
यहू 'बादी' नहीं, 'कारी' है मौर यह भूत-भविष्पवाला नही, वर्तमानवाला है। 

अन हमारे लिए दोनों का विरोध हो सकता है और दोनो की सहानभत्ति 
भी । भर होती भी है। कभी कोई जनपरधवादी हमे मिलते हे । उनका पुराण पर 
विग्वास होता है। थे कहते हे कि “तू क्‍या अहिसा की बात बोलता है ? अरे, मह 
वलियुप है, मलियुग मे तेरी प्ह्िसा चलेगी ? अहिता तो सत्ययग की धात है, 
हक बात है। भ्राज यह नुम्हारी बात नहीं चलेगी, वेक्रार है।” इस तरह वह 
गेथ मारता है | मम्युनिस्ट भी हमारा कभी-कनी विरोध करता है। कहता है, 
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“कैसे 'कल्पनावादी' वन गये हो ! श्राज अहिंसा से कोई काम होगा ? आज जरू- 
रत पडें तो हिसा करने के लिए तैयार रहना पडेगा। आखिर मे अहिंसा जरूर 
आयेगी । उस आखिर की श्रहिसा के लिए आज हिंसा करने की हिम्मत रखनी 
चाहिए। अगर आज अहिसा की वात करोगे तो आज तो अश्रहिसा भ्रायेगी ही नही, 
ओर वह जो आखिर मे आानेवाली भ्रहिसा है, वह भी टल जायगी। परन्तु आज भगर' 
आवश्यक हिसा के लिए मन मे तैयारी और भविष्य मे श्रहिसा की आशा रखते, 
हो तो सम्भव है, उस अन्तिम अहिंसा को हम ला सके | ऐसा कुछ विचार-भेद है । 

परन्तु सत्ययुग क्या है, उसकी दयाख्या मे मतभेद नही है। आदर्श समाज 
वया होगा, इसमे कोई खास मतभेद हमने कभी देखा नही है+” वारीक-वारीक 
भेदो की वात में नही करता । सर्वत्ताधारण भेद की बात करता हु । पुराणकारो 
का जो चित्र है, वही चित्र इन कम्युनिस्टो का होता है। जिस प्रकार उनके स्वर्ग 
का वर्णन होता है, उसी प्रकार का इनके श्रादशं समाज का। हम पुराणकारो से 
पूछते है कि “तुम्हारा स्वर्ग तो बडा आकर्षक है, बडा लोभ होता है हमे, परन्तु 
वहा जाने के लिए सीढी तो वताओो।” तो बोलते हे, “सीढी है।” “कौन-सी 
सीढी है, रे भाई ?” बोलते हूँ, “मरना पड़ेगा। मरने के वाद स्वर्ग मिलेगा। 
अ्रत्यन्त आकपेक होते हुए भी मरने के वाद आयेगा ।” इसमे हमारा विश्वास 
नही बैठता । अ्रव इससे पुछते हे कि “तुम्हारा स्वर्ग हेमे बडा अ्रच्छा लगता हैं, 
लेकिन कौन-सी सीढी हे वहा पहुचने की ” ” तो कहता है कि “आज हमे परिपूर्ण 
हिंसा की तैयारी रखनी चाहिए । मारने के लिए तेयार रहना पडेगा |” वह मरने 
के बाद स्वगें बतलाता है और यह मारने के बाद, इस तरह हमारे लिए दोनो शोर 
से मुध्किल मामला हो जाता है। 

श्रव हमारे बारे मे उन्हे क्या मुश्किल होती है ? वे कहते हैँ कि “तुम तो *हुत 
ही श्रच्छा उपदेश करते हो। लेकिन यह वताओ कि क्या तुम्ही भ्रच्छा उपदेश 
करने के लिए दुनिया मे आज पहले-पहल पैदा हुए ? सेकेडो सनन्‍्त-पुरुष हो गये, 
उनके ग्रथ पढ-पढकर रटते हो और वही लोगो को समभाते हो । जहा बुद्ध, काइस्ट 
ओर दूसरे सारे वेकार साबित हुए, वहा श्रव तुम कारगर साबित होनेवाले हो ! 
वाइविल मे श्रहिसा की तालीम क्या कम है ? हमने पढा कि दुनिया की एक हजार 
भाषाओं में बाइविल का तर्जुमा हो गया है भौर नई कोई छियालीस भाषाओं मे 
तर्जुमा हो रहा है। अब इतनी भाषाशो मे तो बाइविल पहुच गई। और खिस्ती 
सिपाही जब मरते हे तो सम्भव है उनके सामने बाइविल रहती होगी। इतना 
वाइबिल का प्रचार है। इसपर भी ईसाई लोग हिसा' कर ही रहे है । भगवान्‌ 
का नाम लेते है, इतवार के रोज बाइबिल पढते हे और वाकी छ. रोज दोनो को 
भूल जाते है। भ्रव इस हालत मे तुम्हारा उपदेश क्या पराक्रम करेगा ” इसलिए 
हमे उपदेश की जरूरत नही । क्या तुम भ्रपने उपदेश से कोई परिवततंन ला सकते 
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हो ” अगर ला सकते हो तो लाकर दिखाओो । हमारा विश्व!स नही है कि तुम 
परिवर्तन ला सकोगे । साराश, उनकी हमारे साथ मुश्किल यह है कि उनकी 
राय मे हमारा विचार बहुत अच्छा है, लेकिन आज उसका अमल होने की स्थिति 
नही है। हमारे बारे मे यही उनकी दुष्टि है। भ्रव इस हालत में हमे क्या करना 
होगा ? उनके साथ वाद-विवाद कर क्या लाभ मिलेगा ? हम' सबको यह निश्चय 
करना होगा कि भ्रगर इन विचारों मे दुनिया का काम वनाने की कोई ताकत है 
तो वह कोई ताकत प्रकट करे । 

पोचमपलल्‍्ली मे बिना किसी अपेक्षा के जब भूदान की घटना बन गई तब 
रात को लेटे-लेटे हमारा खूब चिन्तन चला कि यह क्या घटना हुईं ? क्‍या इसमे 
कोई ईरवर का इशारा है” ऐसा हम सोचने लगे। हमने कई वार कहा है कि 
ईब्वर के साथ-साथ दूसरा हमारी श्रद्धा का विषय गणित है। तो हमने मन मे 
जरा गणित भी किया--कम-से-कम पाच करोड एकड जमीन हासिल करनी 
होगी, तब भूदान से कुछ काम बनेगा। हमारी देह के अन्दर से शका और भय 
पेदा होने लगा। यह मानना असम्भव हो गया कि आज एकसी एकड जमीन प्राप्त 
हो गई, इस वास्ते यह कोई तरीका हे-और इसी तरीके से पाच करोड एकड जमीन 
हासिल हो सकेगी । जब हमारा यह तक कुठित होने लगा तो हमारे सामने कम्य- 
निस्‍्टो का दर्शन हुआ। उनका कुछ काम यहा चलता था। में सोचने लगा कि 
अगर इस वात पर विश्वास चही बैठता कि “प्रेम और दान के तरीके से करोडो 
एकड जमीन हासिल होगी और मसला हल होगा” तो मुझे कस्मुनिज्म पर 
विश्वारा रखना चाहिए। तीसरी कोई वात हमारे मन मे कभी आई ही नही। 
अगर यह भ्रहिसा का, सर्वोदिय का विचार बेकार हे, तो मानना ही पडेंगा कि कम्यु- 
निज्म के सिवा छुटकारा नही | इतने हम एक-दूसरे के अत्यन्त नजदीक होते है । 
तो, कम्युनिज्म हिसा को मान्य करता हे, पर वह करुणाप्रेरित है, यह समभना 
चाहिए । एक बडी विचित्र वस्तु दीख पडती है--प्रेरणा करुणा की, और हिंसा 
पर श्रद्धा। परन्तु यह कोई आज की विसगति नहीं, यह विसगति तो विल्कुल 
अनादिकाल से ही चली श्राई है। हमने 'गीता-प्रवचन' मे लिख रखा है कि एक 
जमाने का सहार-कर्ता कारुण्य-मूर्ति परशुराम । स्पष्ट हो विरोध है। हाथ मे 
परणु है और कारुण्य-मूर्ति है ! तो उसके जमाने से झ्राजतक यह विसगति चली 
आई है। हमे यह विनगति तोडनी है और जाति की बक्तिततथा प्रेम की भक्ति को 
सिद्ध करना है। 

आज होता क्‍या है ? शान्ति -शान्ति -शान्ति हम तीन दफा बोलते हूं। 
लेकिन इस तरह जप करनेवाले “स्टेटस को' (स्थितिवादी ) होते है । याने ये शान्ति 
चाहनेवाले समाज में परिवततेन होने मे डरते हे। इससे उलटे समुदाय में विल्- 
कुल कान्ति चाहनेवाले उद्विग्न लोग अहिंसा की कैद मानना नही चाहते । वे न तो 
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' भहसावादी' होते है और न अहिसावादी', वरव्‌ वे होते है कारुण्यवादी। ये 
कारुण्यवादी ही हिसा के लिए प्रवत्त हो सकते है। अवश्य ही यह विसगतति है, 
लेकिन वह कहते है, “जीवन कोई लाजिक (तकंणास्त्र) हे ? वह तो विसगति से 
भरा है। किसका जीवन विल्कुन सुसगत चल सकता है ” इसलिए एक दफा यह 
विसगति कबूल कर ऐसी समाज-रचना कर डालो, बाद में गासन-वासन कुछ न 
रहेगा । तव जो अहिसा शुरू होगी, वह अनन्तकाल तक चलेगी । हिंसा अनादि है, 
अतिप्राचीन काल से चल रही हे। लेकिन हमे उसका अन्त करना है और हम 
करंगे ! ” इस तरह वह हिसा को अनादि-सान्त' मानते है। 'सानन्‍्त' याने 'भ्रन्त- 
वान्‌” | इसी तरह वह यह भी मानते हे कि एक अच्छा समाज वनाने के वाद जब 
एक बार हम ग्हिसा शुरू कर देंगे तो वह अनन्तकाल तक चलेगी। यानी अहिसा 
को यह 'सादि-अनन्त' मानते है । एक अनादि-सात और दूसरी सादि-श्रनन्त अब 
हम इस बीच के काल मे हे । वे कहते हे कि “प्रे, जरा जोर लगाशो। मन मे 
श्रहिसा का विव्वास तो रखो, लेकिन हाथ से थोडें हथियार भी उठाशओ्रों। तुम्हे 
करुणा नही आती ? बेचारे दरिद्र पीसे जा रहे हे। इस हालत मे उनकी तरफ से 
कुछ हिंसा करनी पडी तो तैयार हो जाझ्ो न॒अग्र तैयार नही होते तो निष्क्रिय 
बन जाते हो ।” यह उनका श्राक्षेप चितन करने योग्य है । 

साराश, शातिवादी स्थिति-स्थापक वन गये और कान्तिवादी हिंसा के लिए 

तैयार हो गये । अब हम क्या करना चाहते है ? हम क्रान्तिवादी रहते हुए शान्ति 

“ दे काम करनेवाले वनना चाहते है । हमपर जिम्मेदारी है कि हम दिखा दे कि 
शान्ति से इस दुनिया का महत्त्व का मसला हल हो सकता है। यहा जो जमात इकट्ठी 
हुईं है, उसकी जिम्मेदारी क्या है, यह में समभा रहा हू। हमे छ साल मे यह 

' दर्शन हुआ है कि हमारा जो कुछ भल्प-सा प्रयत्त हुआ, उसपर से उनको भी शका 
आने लगी है कि शायद शान्ति से ऋन्ति हो सकेगी। जिनके मन मे यह निरचय 
था कि शान्ति से ऋन्‍्ति हो ही नही सकेगी, उनको भी शका आने लगी है कि 
शायद गान्ति से कान्ति हो जाय । हम समभझते हे कि छ साल के अयत्न से यदि 

इतना यश मिला तो हमारी अपेक्षा से वह यश बहुत ज्यादा है । 

- झाज जयप्रकाशजी ने भी कहा कि “इस आन्दोलन में हम कहा-से-कहा चले 
गये, यह जब सोचते है तो आश्चर्य होता हे कि इतनी छोटी अवधि मे हम इतना 
परिवर्तन कैसे ला सके ? ” उन्होंने एक असनन्‍्तोष भी प्रकट करते हुए कहा कि “हम 
आशा करते थे कि इस सम्मेलन मे सर्व-सेवा-सघ का जो प्रस्ताव रखा गया, उसकी 
वजाय राप्ट्रीय सकल्प, यानी सर्वे-देश का राष्ट्रीय सकल्प हम यहा उपस्थित 
करते ।” उनकी अपेक्षा थी कि यहा एक राष्ट्रीय सकल्‍प घोषित होता । वह न हो 
सका और सर्व-सेवा-सघ का ही प्रस्ताव रखना पडा । अब इसमे जरा सोचने की 

* बात है। राष्ट्रीय सकल्प किसे करना है ” थोडा सुक्ष्म विचार करे। सम्पर्ण समाज 
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के जीवन में परिवर्तन करतेवा ने जो विचार होते है, उनका उद्गम-स्थान किसी 
एक व्यवित का दिमाग होता हे । क्राइस्ट ने क्रिश्चियनिटी का विचार दुनिया के 
सामने रखी । मुहम्मद के दिमाग मे इस्लाम का विचार अवतरित हुआ। जिस 
प्रकार ऊचे शिखर बादन से पानी पहले खीच लेते है, फिर वह भूमि पर गिरता 
है, उसी प्रकार कोई व्यक्ति ऐसे होते हैँ, जो नये विचार को खीच लेते है । उतका 
वह विचार उनके ध्यान से दृढ होता है । परिणामस्वरूप वह विश्व-सकल्प बनता 
हैं। तब वह राष्ट्रीय सकलप नही रह जाता । हम कहना चाहते हैँ कि आज जो 
प्रस्ताव आपके सामने रखा गया, वह 'सर्व-सेवा-सध' ने जर्र रखा, परन्तु वास्तव 
मे वह विश्व-सकल्प है, वयोकि उसमे लोगो के सामने एक परिशुद्ध विचार रखा 
गया है । वह परिशुद्ध, निरुषाधिक विच्यर है। ऐसी अवस्था मे जब परिशुद्ध 
विचार लोगो के सामने रखा तो वह विश्व-सकल्प का रूप ले लेता है ) इसलिए 
यह समझने की जरूरत है कि अगर राष्ट्रीय सकल्‍प नही हो सका तो भी यह 
विश्व-सकत्प हो गया है। जो जमात किसी प्रकार के राजनैतिक चिन्तन के लिए 
वधी नही हैं, परिशुद्ध और निरुपाधिक चिंतन करने के लिए जो मुक्त है, ऐसी 
मकत सस्‍्या समाज के सामने जो परिशुद्ध विचार रखती है, वह विश्व-प्कल्प हो 
जाता है । इसलिए यह समभने की जरूरत है कि इस सभा मे राष्ट्रीय सकलप नही 
हो सका तो भी कुछ कम प्राप्ति नही हई । जिस विचार की परिश॒द्ध और निरू- 
पाधिक चिन्तत करनेवालो को स्फूति हुई और जिसका विरोध करने की जरूरत 
राजनैतिक पक्षो को नही हुई, वह विश्व-सकल्प ही है। उस सकलल्‍प को आकार 
देने के लिए चन्द जोगो को सकलप करना होगा। फिर एक समाज को सकलल्‍्प करना 
पठेगा। तब राष्ट्र को सकल्प करना पडेंगा। उसके बाद शअ्रन्तर्राष्ट्र का सक 
होगा। इस तरह स्थूल नकलप की व्याप्ति बढती जाती है । परल्तु मुस्य समझने 
की वात यह है कि हरेक परिशुद्ध सकल्प वास्तव में विष्व-सकल्प ही होता हे। 
परन्तु दूसरी जो बात उन्होंने कही, वह बहुत महत्त्व की हे। इस अवधि मे 
कुछ काग हम पुरा करना चाहते थे, वह नही कर पाये---यह हमारी शक्ति की 
न्यूनता है। में बहुत दिनो से अपने साथियों से कहता आया ह कि विचार हमारा 
परिश॒द्ध है, यही हमारा वल हैं । इसलिए जिनकी उस विचार मे श्रद्धा है, उप 
लोगो को अपना तन-मन प्राण दसमे लगाना चाहिए। झ्राण रिवाज है, 'तन-मन- 
घन कहने का। लेकिन यहू जो 'धन' है, वह घिल्कुल “निधन है। इसलिए मेने 
'तन-मन-प्राण कहा । होता दवा है कि हम लोगो में से छुछ रचनात्मक काम में 
पड़े हैं, उन्हें उस काम वी आ्रनकित है। कुछ ऐसे भी हे, जिन्हे गृहासजिति है। ऐसी 
आपभितया पटी हू, जिनके कारण हम अपना चितन सर्वेस्व उसमे नही लगा सके। 
हमने सपने अनुभव से देखा है कि कोई भी देवता एवम उपासना के बिना 
प्रसन्‍त्र नही होता । छोटी-सी बात है । हमे भारोग्य वटाने की जरूरत हुई । उन 
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दिनी मेरा वजन केवल €० पॉड था। वजन वढाने का निरचय हुआ । मन में यह्‌ 
हुआ कि सव काम छोड आारोग्य की उपासना करनी चाहिए। उन दिनो आरोग्य 
के लिए मेने कम-से-फम वारह महीने दिये । इतने महीनों मे मेने अपने अन्तर में 
भी कोई विचार नही श्रोंने दिया । विल्कुल बृन्य मन जिसे कहते है, वसा वन गया। 
बहुत रोचक और रोमाचकारी अनुभव हुआ वह्‌ | ४० पौंड वजन वढा । वीच में 
एक महीना आया, जबकि हम चित्तन ने कर सके । उसमे मुझे नई तालीम के 
लिए कास करना धा। उस एक महीने मे मेरा वजल नहीं वढा | श्राहार श्रादि वही 
था । परन्तु दिमाग मे तालीम का चिन्तन चलता था। नायकमजी से पहले वात 
हो चुकी थी । इसलिए मेने वह काम किया। तो, दो देवताओं की उपासना शुरू 
हुई---तालीम-देवता और मारोग्य-देवता। एकाग्रता सधन सकी। यानी कुल 
११ महीनों तक ठीक वजन वढता गया और एक महीने में कुछ नही बढा। में 
जानता था कि इससे वजन घटेगा। आरोग्य के समान एक सामान्य देवता भी 
मत्सर-युक्‍त है। जब वह दुसरे देवता की उपासना सहन नहीं करता तो भू-दान- 
ग्रज्ञ जैसा बडा देवता क्या श्रपने उपासक में एकाग्रता का अभाव सहन करेगा * 
परन्तु ग्राम-दान-विचार के रहते हुए वह भी सतुष्ट हो रहा है, यह जो भ्राष्ति है, 
वह बहुत बडी प्राध्ति है। इतना हो जाने के बाद हमारा श्रौर आपका काम आसान : 
भी होता है और कठिन भी । झासान इसलिए होता है कि हमारा इसमे उपयोग 
होता है भौर नारायण की शक्ति लगेगी। कंठिव इसलिए होता है कि इसमे 
हमारी गुण-परीक्षा होती है । 
आज में वम्वईवालो के सामने वात कर रहा था। कोई ऐसा शब्द हमारे 
मह से निकल गया, जो एक भाई को चुभा। उसने हमे दु ख के साथ एक लम्बा 
पत्र लिखा । उसको भास हुआ कि हमने गलती की । खैर, म॑ तो उनके साथ बात 
करके उनका समाधान कर दूगा । फिर भी यहा हम उनसे इसकी क्षमा माग लेना 
चाहते है। यद्यपि क्षमा मागने जैसी कोई .हमारी गलती हुईं हो, ऐसा हमे नही 
लगता । वे भाई हमे समझा देगे। फिर भी हम क्षमा इसलिए माग लेते है कि 
हमारे मुह से कोई ऐसा शब्द निकल गया, जिंससे उन्हें दू ख हुआ । इसमे हमारी 
गृण-परीक्षा हुई । हमारी वाणी से कोई ऐसा शब्द नहीं निकलना चाहिए, जिससे 
प्राप्त सहानुभूति मे कोई कमी हो। झापके लिए सहानुभूति का पात्र भरा हुझा 
और वह भरा हुआ पात्र लेकर श्रापको चलना है। अगर चलने मे आप चचलता 
रखेगे तो वह नीचे गिरेगा और वह पूरा भरा हुआ पात्र खाली हो जायगा। जंव वह 
खाली था, पानी ऊपर तक भरा हुम्ना नही था, तबतक आप मजे मे चाहे जहा भ्रा-जा 
सकते थे। उससे क्या नुकसान होता ? वह खालो ही था। भीतर थोडा-सा पानी 
, था, जो भ्रन्दर ही रह जाता। पर जब भरा हुआ पात्र हम लेकर चलते है तो बडी 
सावधानी से चलना पडता है। आप विश्वास रखकर यहा से जाइये कि अगर हम 
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सावधानी से चलेंगे तो यह जिम्मेदारी उठा सकेगे। भ्रव उस पात्र मे और अधिक 
सहानुभूति भरने की गुजाइश नही है। वह पूरा भरा हुआ है। हो सके तो अ्रव 
कम ही हो सकेगा । कम न हो, इसकी सावधानी हमे रखनी होगी और वडी कुश- 
लता से इसे ले चलना होगा। श्रगर वसा हम करते हे तो ईश्वर के नजदीक 
पहुचते है । आखिर यह सब काम क्या हम करनेवाले हे ”? समूह की इच्छाशवक्ति 
प्रकट करने का काम हमारा है। गणपति की कृपा हासिल हो गई तो आगे का 
काम गणपति कर लेगा। कार्यारम्भ हो गया है। काम की शुरुआत में पहले गण- 
पति की कृपा प्राप्त करनी पड़ती है। “कार्यारम्भे गजानन'। छ साल तक हमने 
कितनी जमीन हासिल की, आदि वात्ते छोड दीजिये। जो कुछ काम किया, उस 
सबको यही समझ लीजिये कि हमने गणपति की कृपा हासिल की । अब हमारा 
कार्य निविध्न हो गया । अब इसमे अगर विध्य होगा तो उसे हम ही करनेवाले 
हैं। अब दूसरो की तरफ से विध्न उपस्थित न होगा। यही हमने केरल मे देखा |” 
यहा हमे सबसे सहानुभूत्ति मिली । उसका हम पर बहुत असर हुआ । जमीन की 
मालकियत मिटाने की वात इतनी आसान नही कि धर्म-सस्था उसे मान ले । लेकिन 
यहा की जो क्रिस्ती सस्था हे, उसने भी इस विचार को मान्य किया वह ध्म- 
सस्‍्था और कघ्यूनिस्ट, ये दो सिरे हें। दोतों की सहानुभूति हासिल हुईं। अब 
वाकी के सारे तो इस चिमटे से आ गये, यह अन भव हमे के रल मे हुआ । झ्राप लोगो 
से प्रार्थना हे कि आप लोग इस विश्वास से यहा से जाइये कि हम बिल्कुल शिखर 
के करीब पहुचे है । मजिल काफी तय हो चुकी हे। लेकिन आखिरवाला शिखर 
कुछ लवा होता है।चढाई भी सीधी होती है, इसलिए चलना हमे मुश्किल हो जाता 
हैं। श्रत ऐसी कोशिश करनी चाहिए कि हम सव तरह से सावधान होकर चले । 
ये लोग हमे गणित सिखाते हैँ । हमे वडा आउञ्चयं होता है और आनन्द भी | 
आइचये यह होता है कि हम रोजमर्रा गणित करते है, फिर भी ये हमे गणित सीखते 
है। गणित तो उसे सिखाना पडता हे, जो गणित जानता नही । पर ये हमे सिखाते 
'है, जो कि निरन्तर गणित करता रहता है। भ्रानद इसलिए होता है कि जिस गणित 
पर हमारी बहुत श्रद्धा है, उसपर इनको श्रद्धा भी बैठ रही है। ये गणित यह सिखाते 
है कि-छ साल मे ४० लाख एकड जमीन मिली तो पाच ऋरोंड के लिए कितने 
साल लोगे ? अब गणित मे श्रद्धा रखते हुए भी हमे कबूल करवा होगा कि हमारी 
अक्ल इसमे नही चलती। क्रान्ति का काम सिर्फ हिसाव से नहीं, वेहिसाव काम भी 
होता है । काम जब होगा, तब दो द्विनो में नहीं, एच दी दिन में होगा । वह एक 
दिन पार करने का दिन है। वेद ने कहा है कि कह पार > रने का दिन है। उसे 
काटना है। उसके लिए हमे कोगिग करनी चाहिए । के 
इसके लिए हमे दो-चार वाते कन्नी छोडी । ह्र्म लोगो मे आपस मे 
स्नेहमाव होना चाहिए, यह हम वार-वार कहते है । इसलिए नही कि है * 
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लोगो को स्नेह-बून्य' पा रहे है । यह कार्य इतना पवित्र हे कि इससे स्नेह तो बढेगा 
ही, परन्तु हम सारे कार्यकर्ता परिपूर्ण नही है। अनन्त गृण-दोपो से भरे है। उस 
हालत मे हम एक-दूसरे के गुण-दोष पर ध्यान देगे तो शक्ति न॑ बढेगी। परन्तु 
वेभव और सपत्ति के लिए वेराग्य के साथ यह हमे वहुत ध्यान मे रखना चाहिए 
कि आपस में अनुराग होना चाहिए। दूसरे भी कई समाज हमने देखे हे, जहा अनु: 
राग को कमी पाई | परिणामस्वरूप अनुराग का महत्त्व हमारे मन मे और भी 
दृढ हो गया। इसलिए आप जिसे 'स्नेह' कहते है,'भक्ति” कह सकते हे, वह परस्पर 
के लिए होनी चाहिए। 

दूसरी वात यह है कि हमारे काम मे सातत्य रहना चाहिए। सातत्य के 
अभाव में समुदाय की शक्ति निर्माण नही होती । मान लीजिये कि वाबा पैदल- 
यात्रा का जो हठ लेकर बंठा है, वहन्त बैठता तो क्या होता। महत्व के काम के 
लिए उसे कई बार बुलावा आता है। कई मर्यादाए जीवन में होती है । हमने पच- 
वाधषिक योजना पर कही टीका की थी । पडितजी का तार झाया कि जल्‍्दी-से- 
जल्दी आइये, इतमीनान से बाते करंगे। मेने उन्हे लिखा कि आपकी आज्ञा से 
शीघ्र ही निकल रहा हू, लेकिन पेंदल निकल रहा हू। आज तार आया और परसो 
में मिकला | कुछ इन्तजाम करना था, क्योकि में पैदल यात्रा करनेवाला था। मेरे 
मन में दो प्रकार का समाधान था एक तो यह कि मे एक महापुरुष की आराज्ञा का 
पालन करता हु | शीघ्र बुलाया तो गीघ्र निकला। और दुतरा यह कि पदल 
चलना शुरू किया । मान लीजिये कि पदल चलने का आग्रह न होता तो कभी 
इधर और कभी उधर जाना पडता। काम तो वाबा के पीछे थे हो। इस वास्ते 
एकाग्रता के टुकडे हो जाते । लोग कहते, जव बाबा फुरसत से काम कर रहा है तो 
हम भी फुरसत से काम करेगे। फिर आज जो एकाग्रता से शक्ति वनी है, वह न 
बनती । इसलिए जैसे अभिषेक-धारा अखड चलती है वेसे ही काम भी अ्रखड 
होना चाहिए ।! उसमे सातत्य होना चाहिए । 

तीसरी वात वीच-वीच मे मिल-जुलकर थोडी ज्ञान-चर्चा करनी चाहिए, नही 
तो क्‍या होता है ” आप गाव में आते हूँ तो लोग कहते हें कि “अरे, भूदानी आया 
है । उसकी वात एक बार सुत ली है, भव वार-वार क्या सुनना है | उसका नाम ही 
'भ-दानी” पडा । इससे श्रलग उसकी कोई पहचान होनी चाहिए। लोगो को लगना 
चाहिए (हमारा सेवक' प्राया है, अनेकविधि सेवा करनेवाला सेवक आया है। 
उसके लिए आपको अ्रध्ययन करना होगा, ज्ञान-चर्चा करनी होगी । वीच-बीच मे 
ज्ञान-चर्चा के लिए रुकना चाहिए और परस्पर विचार करना चाहिए। ये तीन 
बाते हम करते है तो हमे विश्वास है कि हमारा कार्य सम्पन्त होगा। 
नवा सर्वोदिय-सम्मेलन ' 
* कालड़ी, १० मई १६५७ 
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3+ सत्येन लभ्यस्तपसा ह्ोषश्रात्मा, सम्यक्‌ ज्ञानेन ब्रह्मचर्यंण नित्यम्‌। 
अन्त शरीरे ज्योतिर्सेपों हि शुत्रो, य पद्यन्ति यतय क्षीणवोषा ॥ 
सत्यमेव. जयते नानृत्म, सत्मेन पथा बविततो देवयान । 
येनाक्रमति ऋषयो ह्याप्तकासा , यत्र तत्‌ सत्यस्थ परम मनिधानस्‌॥॥ 
सात साल से एक विचार-यज्ञ चल रहा है। भारत एक बहुत पुराना देश हे 
और उसमे अनेक प्रकार के आ्राध्यात्मिक और सामाजिक प्रयोग किये गए है । उन 
प्रयोगो की पृष्ठभूमि इस देश के सारे इतिहास को उपलब्ध हुई है और परमेश्वर 
की योजना के अनुसार इस देश का सम्बन्ध दुनिया के वहुत-से देशों के साथ बहुत 
पुराने जमाने से आजतक चला आया है। इसलिए विचारों का लेन-देन इस देश 
और दुनिया के दूसरे देशो के वीच सतत चला आझ्राया है। कभी-कभी उस लेन-देन 
और विचार-विभनिमय को ग्राक्रमण का ज़रूप आया तो कभी सघष्षं का स्वरूप 
आया और कभी पररस्पर प्रेम-परामर्श का रूप आया। इस देश पर बहुत वार 
आक्रमण हुए। फिर भी सारे इतिहास मे इस देश की ओर से उस' किस्म का 
आक्रमण दूसरे किसी देश पर हुआ हो, ऐसा स्मरण नही है। यह कोई छोटी चीज 
नही है कि इतने बडे देश के लिए यह कहा जाता है कि इसने वाहर के किसी देश 
पर श्राक्मण नही किया है। मेरे खयाल से यह एक व़हुत बडी चीज है। 
इस देश की श्रद्धा निरन्तर विचारो पर रही है और विचारो के समन्वय पर 
रही है। यहापर जितने भी बाहर से लोग आये, चाहे वे व्यापार-व्यवहार के लिए 
आये हो, चाहे आश्रय के लिए आये हो, चाहे भूमि-प्राप्ति के लिए आये हो, चाहे 
राज्य-सत्ता की, वेभव की लालसा से आये हो, चाहे विचार-दान के लिए या 
विचार-चर्चा के लिए आये हो, या धर्म-प्रचार के लिए आये हो, ऐसे अनेक निमित्तो 
से जितने भी लोगो का यहा प्रवेश हुआ, उन सवको इस देश ने एक ही ढंग से 
स्वीकार किया और वह ढग था कि जो विचार मिले, उसे अपने भे पचा लेना, 
उसका समन्वय करना । 
सात साल से हमारा यह जो आरोहण चला है, उसमे भारत की इस दृष्टि 
का निरन्तर खयाल रहा है। अपने चिन्तन का थोडा-सा अद्य में आपके सामने 
रखना चाहता ह। मेरे अन्दर समन्चय का जो हृद्द चल रहा है, उसका भी आपको 
दरशन होगा। मेने द्रद्व! शब्द इसलिए कहा कि जबतक परिपूर्ण समन्वय सघता 
नही तबतक उसके अन्दर कुछ हृद्ठ भी रहता हे। में अपना परीक्षण करता रहता 
हू । दुनिया मे जो भिन्न-भिन्न तत्त्वज्ञानी पुरुप, विचारक और चिन्तक हुए, उन्होने 
जिस ढंग से काम किया, उसका दर्शन भी से कराऊगा। 
- उन लोगो मे कुछ ऐसे होते थे, जिन्होने पहले से अत तक केवल विचार पर 
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ही निष्ठा रखी । आदि मे विचार, मध्य से विचार और अत मे विचार, इस तरह 
से जिनकी आादि-मध्यात केवल विचार पर ही निष्ठा रही और विचार-समभकर 
जिन्होने सन्‍्तोष माना ऐसे लोगो की जमात दुनिया मे दीख पडती है। कुछ नाम 
लेना श्रपरिहाय॑ हो जाता है, उसके बिना चर्चा अव्यक्त दीख पडती है, इसलिए में 
कुछ नाम लूगा। जैसे, 'महावीर'। वह जिस किसीसे मिलते थे, उसकी भूमिका 
पर जाकर उसे विचार समभाते थे। अपने निज के किसी विचार का श्राक्रमण 
सामनेवाले पर नही करते थे, बल्कि पूछ लेते थे कि वह शख्स किस प्रकार को 
विचार-पद्धति को मानता है। अगर वह वेदो को मानता था तो उसे वेदों के अनु- 
सार समभाते थे। अगर वह दूसरी प्रणाली मानता था तो उसे उस ग्रणाली के 
अनुसार समभाते थे। ऐसी कई प्रणालिया भारत मे उन दिनो चलती थी, जिनका 
दिग्दर्शन सस्क्ृत, पाली, अर्धभागधी भ्रादि भाषाश्री मे होता है। इस तरह उसकी 
परपरा और विचार-पद्धति के श्रनुसा र ही एक-एक को वह समभाते थे और यही 
कहते-थे कि विचार कभी एकागी नही होता है । जो एकागी होता है, वह विचार 
नही, वल्कि अ्विचार होता है । इसलिए जो तुम सोचते हो, वह भी सही हे, लेकिन 
उससे भिन्‍न बाते भी सही हो सकती है, इसका खयांल मन मे रखो और अपने 
विचार की पूर्ति के लिए उस विचार से वाहर जाकर कुछ विचार पाने की, विचार 
के विकास की पुष्टि की श्राशा रखो | उसके लिए हृदय खुला रखो । जो शस्स 
किसी प्रकार की विचार-प्रणाली पहले से नही मानते थे, उनके पास पहुचने पर वह 
उन्हे अपने ढग से विचार समभाते थे। इस तरह अत्यत अनाग्रह से वह विचार सम- 
आते थे । उल्होने दुनिया को एक बडी भारी देव दी है कि कोई भी विचार परि- 
पूर्ण सर्वागीण ही हो सकता है। जो सर्वागीण नही होता, वह विचार ही नही है। 
उन्होने कोई भी स्थृूलकार्य भ्रपने हाथ मे नही लिया था और जिसे उन्होने मध्यस्थ 
दृष्टि” कहा, उस मध्यस्थ दृष्टि से जनता को सिर्फ विचार ही समझाते गये। 
* भहावीर के चालीस साल के वाद उनसे एक भिन्‍न अवतार हुआ, गौतम बुद्ध 
का । बुद्ध ने उनसे भिन्‍न विचार-प्रक्रिया चलाई । उन्हे समाज, के सामने एक 
विचार रखना था, इसलिए उसके लिए झाधा र-रूप एक कार्य भी उन्होने ढूढ लिया 
था । वह कार्य उनके लिए सर्वेस्व नही था, परन्तु वह विचार उनके लिए विचार 
का वाहन था और विचार-प्रचार के लिए एक साधन के तौर पर उन्होने उस 
जमाने मे थ्रज्ञ मे जो विकार आया था, उसकी शुद्धि का कार्ये हाथ मे लिया | वह 
प्रचार तो विशद्ध करुणा का ही करते थे, परन्तु साथ-साथ यज्ञ में किया जाने- 
वाला बलिदान बद करने का कार्यक्रम भी उन्होने हाथ मे लिया। विचार-अचार 
की यह दूसरी पद्धति है, जिसमे विचार पर श्रद्धा तो है ही, परन्तु उसके प्रचार के 
लिए कोई स्थल झआलवन चाहिए, ऐसा समझकर एक कार्य हाय में ले लिया। 
इसके आगे जाकर जिनकी विचार मे श्रद्धा थी, उन्होने विचार-प्रचार के लिए 
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कुछ सप्रदाय, शिष्य-परपरा आदि बनाना शुरू किया । इस प्रकार से गुरु-पथ, सप्र- 
दाय आदि बने, जिसके परिणामस्वरूप भिन्‍न-भिन्‍न धर्म, जो एक-दूसरे के विरोधी 
नही थे, यद्यपि विरोधी दीख पडते थे, निर्माण हुए भर उनके लाखो अनुयायी 
बने । इतिहास को दर्शन हुआ कि जब घर्म-विचार का आरम हुआ, तव खालिस 
विचार की दृष्टि से समझाया जाता था और लोग धोरे-घीरे समझते थे, परन्तु 
कुछ बरसो के बाद उसमे कुछ शक्तिया दाखिल होती थी । जैसे ईसाई-धर्म मे 
कास्टैण्ठाइन के वाद एक परिवर्तन आया, बोद्ध धर्म मे श्रशोक के बाद एक परि- 
वर्तत आया। जैसे हिन्दूघर्म मे और वेष्णव सप्रदाय मे गृप्त-साम्राज्य के बाद एक 
परिवर्तन आया, जैसे लाझओत्से और कनफ्यूशिश्रस के विचार के साथ चीनी सत्ता 
जुडने से दूसरी शवित से प्रचार हुआ, ऐसी कई मिसाले मिलती है । इस तरह खालिस 
विचार समझाना और केवल विचार ही समभाते रहना, उसके साथ कोई कार्य हाथ 
मे न लेते हुए विचार समभाते रहना, यह एक पद्धति हुई भ्लौर विचार-प्रचार के 
लिए कुछ काये हाथ मे लेकर उसके जरिए विचार समभाना, यह दूसरी पद्धति हुई । 
तीसरी पद्धति मे विचारों का शासन झाया, यानी झासन के या सत्ता के 
जरिये लोगो मे विचार-प्रचार किया गया। विचार के ग्रहण के लिए भौतिक अनु- 
कलताए पैदा करना श्रोर उसके अग्रहण के लिए भीतिक प्रतिकूलताए पैदा करना, 
यह सारा किया गया । जो उस विचार को माने, उन्तके लिए अनुकुलताए पैदा की 
गईं और जो नही माने उनके लिए प्रतिकूलताए पैदा की गईं । इस तरह का 
आयोजन हुआ। ग्रेव धर्म-वेचार के साथ सत्ता जुड गई और सत्ता ने धर्म- 
विचार का प्रचार करना अपना कतंव्य समझा । जिस सत्ता ने ऐसा अपना कर्तव्य 
समझा, वह सत्ता उस जमाने मे लोकमान्य हुईऔर उस-उस धर्म के अनुयायियों 
की सख्या बहुत वढी) उसका परिणाम क्या हुआ, हम सव जानते हे। झाज 
दुनिया से एक-एक धर्म को माननेवाले की करोडो की तादाद है, लेकिन धर्म- 
विचार की असलियत छिप गई है या विकृत हो गई है, वह प्रकट नही हो रही है। 
इससे आगे जाकर जिस विचार को हम अत्यत पवित्र समभते है श्लौर जिसके 
प्रहण से मनृष्य-जाति का कल्याण होगा, ऐसा मानते है, उसके विरोध भे कोई 
शक्ति खडी हो तो उस शक्ति को तोडना भी आवश्यक साना गया और विचार- 
प्रचार मे या विचार-प्रचार के नाम पर सैनिक दाक्ति की भी मदद ली गई। 
भारभ मे तो सुरक्षा के नाम पर सैनिक शक्ति आई। मुहम्मद पैगम्वर ने शुरु- 
आत मे अत्यन्त तितिक्षा और सहनशीलता बरती और सबकी यही समझाया कि 
हमारे विचार परमेश्वर की हमारे लिए देन है । उनके वास्ते लोग हमे तकलीफ 
देते हें तो उन्हे सहन करना चाहिए। लेकिन बीच में ऐसा हुआ कि शिष्यो की 
सहन-शक्ति टूट गईं भौर वे भागने लगे तो पैगम्वर को यह कहने का मौका श्राया 
कि डरपोक बनकर भागना ठीक नही है, इससे बेहतर है कि तुम तलवार लेकर 


१७८ सर्वोदिय-स देश 


मुकावला करो। लेकिन जितनी मात्रा मे उसकी जरूरत है, उतनी ही मात्रा मे 
उसका उपभोग करो | इस तरह जब उनके शिष्य क्षमा, तितिक्षा और अरहिसा के 
नाम से डरपोक बनकर पलायन करने लगे, तव उन्हे प्रतिकार की श्राज्ञा देनी 
पडी । इस तरह विचार प्रचार के लिए नहीं, वल्कि विचार के बचाव के लिए 
आरभ मे हिसा को सम्मति दी गई | यह पेगम्बर की एक ही मिसाल नही है, 
महाभारत मे भी यही दिखाई देता कि विचार-प्रचार के साथ एक नई शक्ति 
आई और शुद्ध विचार के साथ उसे जोडा गया। उसके बाद किसी प्रकार का 
विचार समभना ही नही रहा और ऐसे काम किये गए, जिसमे जो विचार व 
समभता हो, उसे दड ही देना चाहिए। इस तरह विचार-प्रचार के मोह मे ऐसी 
शक्तिया प्रकट हुईं, जिनसे विचार अ्रविचार मे परिणत हुआ। । 
यह सारा इतिहास मेरे सामने है। “मे सोचता हू कि मेरी श्रद्धा इनमे से किस 
पर है भर में कर क्या रहा हू । समन्वय का दृद्व मुभमे चल रहा है। उसका दर्शन 
में आपको कराना चाहता हू। मेरी श्रद्धा विचार के सिवा और किसी चीज पर 
लेशमात्र भी नही है, वल्कि अपने अनुभव से मेने देखा है कि विचार जव ध्यान मे 
आता है, तब ध्यान मे श्राने पर, समभने पर, पचने पर वह ठीक मालूम होता है, - 
और उसका साक्षात दर्शन होने पर अमल में लाने के लिए बीच में कुछ करना 
पडता है यह मेरी समझ में ही नही आ्रता है। इसका मतलब यह नही कि जो 
विचार समझ मे आया, उसपर मेने फौरन अमल किया हो। इसके अमल में 
बहुत समय गया, परन्तु वह समय क्यों गया, इसका विश्लेषण करते हुए ध्यान में 
आया कि विचार को मेने प्री तरह से समझा ही नही था, इसलिए इसके श्रमल 
मे कुछ समय गये। । लेकिन जो विज्ञार में पूरी तरह से समका था, उसके श्राचरण 
के लिए और कोई कृति करनी पडती हो, कोई तप या साधना करनी पडती हो, 
यह मेरी समझ मे नही आता । जब विचार समझने पर उसके अमल करने मे 
मुसीबते झ्राती है, तब में अपने मन मे यही समभता हु कि उस विचार को मेने 
परिपूर्ण समझा नही है। विचार के अमल के लिए विचार को परिपूर्ण समभना 
ही परिपूर्ण और पर्याप्त है, यह मेरी श्रद्धा है। फिर भी मे कर क्या रहा हू । 
निरंतर घूमने का ब्नत मेने लिया है। यह भी ठीक है। घूमता ओर विचार 
समभाना चलता हो तो उसमे भी कोई विशेष विसगति,नही है! परतु मेने विचार 
देने के लिए एक कार्य भी उठा लिया है और उससे भी भागे जाकर अब शातिसेना 
की वात निकली हे । शातिसेना के लिए कुछ योजना भी करनी पडती है। लोगो ने 
मुभसे पूछा कि “बातिसेना के लिए श्रायोजन क्यो करते हो ”? उसके लिए शत, 
योग्यता, पावदी यह सब क्यो रखते हो ” ” में कहना चाहता हू कि इन सवालों 
का कोई जवाब मेरे मन मे नही है, क्योकि ये लाजवाब सवाल हूं । मेरी श्रद्धा 
4च रो पर होने के कारण मेरी तरफ से उन प्रश्नो का कोई उत्तर नही दिया जा 
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सकता है। अगर मेरी चले तो में शातिसेना का प्रयोग नही करता, उसकी योजना 
और प्रवध नही करता, उसके लिए पावदिया नही रखता। अ्रगर मेरी चले तो में 
किद्धी कार्य-विशेष को हाथ मे नही लेता। अ्रगर मेरी चले तो विचार-प्रचार के 
लिए घूमने की ही मुभे अन्दर से जरूरत नही महसूस होती, वल्कि विचार को 
परिसिद्ध/करना, यही विचार-प्रचार का साधन है, ऐसा में मानता हू । उसके लिए 
दब्द भी कमजोर साधन हे । 

प्राय यह माना जाता है कि शब्द से कृति बलवान साधन हे, परतु मे चेसा 
नही मानता हू । कभी-कभी में वेसा बोलता हूं, परतु में समभता यह ह कि कृति 
से शब्द श्रेष्ठ साधन है भ्लौर गब्द से नि शब्द, 'मौन' श्रेष्ठ साधन है। वाणी से जो 
प्रचार होता है, उससे श्रधिक प्रचार चितन से होता है। जब चितन मे शुद्ध विचार 
श्राता है तो उसका तीक्न वेग से प्रचार होता है, ऐसा मेरा मानस मुझसे कहता 
है। यद्यपि इन दिनो बाहर के कार्य में तीत्र वेगसे कर रहा हु और शातिसेना 
आदि का आयोजन भी कर रहा हु, तथापि विचार पर मेरी जो श्रद्धा है, वह 
उत्तरोत्तर दृढ ही होती जा रही है। 
दसवा सर्वोविय-सम्भेलन 
पढरपुर, १ जून १६४५८ छ् 
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गगोत्री मे गया बहुत ही निर्मल और परिशुद्ध होती है, परन्तु उसकी धारा 
छोटी होती है। आगे-प्ागे गगा का प्रवाह जोरदार बनता है, उसका विस्तार होता 
जाता है और सागर-सगम के स्थान पर तो चह बहुत ही बढता जाता हे। फिर भी 
जसे-जसे विस्तार वंढता है, चैसे-वेंसे उसकी स्वच्छुता और निर्मलता कभ होती 
जाती है। दुनिया में बहुत दफा ऐसे ही भ्रनुभव आते है, जहा सख्या-वृद्धि हुई, वहा 
गुण का कुंछ छहास ही हुआ, भर जहा गुण पर जोर दिया गया, गण बढा, वहा 
सख्या कम हुईं। में इस घटना पर बहुत चिन्तन करता हु कि क्या सचमुच गुण- 
वर्धत भौर सख्या-बृद्धि मे विरोध है ?े सभी चिन्तनों का मूल आ्राधार, परम आदर, 
परमेग्वर हैँ । जव उसकी तरफ देखता हू तो मुर्के यही दीख पडता है कि वह परम 
शुद्ध हे और परम व्यापक भी । वहा तो शुद्धि और व्यापकता का विरोध नही 
दीसता, दोनो एक साथ ही दीखते है। हम आसमान की तरफ देखते है, वहा भी 
यही दीख पड़ता है कि उसकी व्यापकता के साथ उसकी निर्मलता से कोई कमी 
नहीं हुईं। वह परम निर्मल और परम व्यापक ही हे । फिन्‍्तु गगा की हालत कुछ 
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दूसरी ही दीखती है। तब यही अनुभव आता है कि हमारी हालत गया के समान 
है, आसमान के समान नही । हम परमेश्वर की प्रतिमा नही बन सकते। उसके 
साथ हमारे जीवन और अनुभव का मेल नही बैठ पाता । 
आखिर इसकी क्या वजह है, इसपर जब में बहुत सोचता हू तो मालूम होता 
है कि जो एकदेशीय रहकर शुद्धि की कोशिश करते हे, उनको शुद्धि सकोच मे 
टिकती है। इसीलिए व्यापकता याने सर्या, और शुद्धि यानी ग्रणो, के बीच विरोध 
पेंदा होता है। व्यापक चिन्तन मे यह विरोध लाजमी नही है। भ्रभी हमे सोचना 
पडेगा कि हमारा चिन्तन कहातक ठीक चलता है ? हम एक वात निकालते हे तो 
दूसरी बात ढीली पडती है, दूसरी निकालते हे तो पहली ढीली पड़ जाती है और 
तीसरी निकालते हे तो दोनो ढीली पड जाती है । इस तरह एकाग्रता मे और 
समग्रता मे बाधा पहुचती है। जहा ऐसा होता है, कहना पडेगा कि वहा एकाग्रता 
मे, उस कल्पना मे भी कोई दोष ही है। श्रत हमे ऐसी कोई युक्ति साधनी चाहिए, 
जिसमे एकाग्रता और समग्रता एकत्र हो सके । जब कि साधक अक्सर सब लोगो 
को टदालकर ध्यान के लिए एकान्त मे जाते है और वहा परमेश्वर के साथ एकरूप 
होने की कोशिश करते है, वहा मीरा दुनिया के सारे बन्धन तोड लोगो के सामने 
नाचती आऔर कहती है, “में तो गिरिधर झागे नाचयी ।” श्रत कहना पडेगा कि 
उसे कोई ऐसी युक्ति सघ गई है, जिससे समग्रता और उसकी एकाग्रता वाधक नही 
होती । इसका अर्थ यह हुआ कि हमे ऐसी युक्ति साधनी चाहिए कि सारी सृष्टि 
परमेद्वर के विविध रूप से बनी हुई है, ऐसा अनुभव हो। अतएवं जब हम एक 
चीज पर जोर देते हे भर दूसरी चीज ढीली पड जाती है तो यही समभना चाहिए 
किहमारा विचार ही कृण्ठित है। वावा ने सर्वोदिय-पात्र की बात शुरू की ता कुछ 
लोग समभने लगे कि ग्रामदान-विचार पीछे ही रह गया । यही चिन्तन का दोष 
है। में सूचित करना चाहता हू कि हमे अपना यह चितन-दोष देखना और उसे सशो- 
धित करना चाहिए। । 0. “ध 3 
अभी देखिये, 'पक्षमुक्त' और 'पक्षातीत॑--एक नई परिभाषा है। कल मुझ 
उसपर प्रकाश मिला शभौर में वोल गया। अभी उसका पूरा अर्थ ध्यान मे नही आया, 
धीरे-धीरे आ जायगा, लेकिन उसका परिणाम क्या हुआ, यह आपने देख ही 
-लिया। इससे गोकुलभाई के दिल को ठण्डक पहुंची और उन्हे हिम्मत हुईं। में 
सोचता रहा कि गोकूलभाई जैसे मनुष्य को जिस विचार मे सकोच मालूम हो, 
निश्चय ही उसमे कुछ एकागिता होनी चाहिए। मेरा मन तत्त्व-शान से बना होने 
के कारण कोई दरवाजा खोलने मे क्या-क्या खतरे है, यह में सोच सकता हू । उन्हे 
अपनी आखो से श्रोकल नही कर सकता । फिर भी मेने यही सोचकर दरवाजा खोल 
दिया कि अगर वास्तव मे हमसे गुण हे तो सख्या-वृद्धि भी हो जायगी । व्यापक 
दृष्टि करने से दोनो मे विरोध नहीं आयेगा। फलस्वरूप आपने देख ही लिया कि 
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गोकलभाई ने अत्यन्त भावनायुक्त चित्त से यहा जाहिर कर दिया कि राजस्थान 
से शान्ति-मैनिको की जो अ्रपेक्षा की गई है, वह पूर्ण होने की ग्राशा की जा सकती है। 

यह कोई छोटी वात नही है। हमने शाति-सैनिको की जो माग की हैं, उसमे 
एक ओर प्राणापंण करने की प्रतिज्ञा है तो दूसरी ओर नित्य सेवा की प्रतिज्ञा हैं। 
रविशकर महाराज कह रहे थे, “आपकी पहली प्राणापंण की प्रतिज्ञा तो वहुत 
आ्रासान है, लेकिन दूसरी नित्य सेवा की प्रतिज्ञा नित्य मरण ही है। यह वडा कठिन 
काम है। इसलिए अगर आप यह दूसरी कैद न रखे तो सभव है कि भ्राणार्पण की 
तैयारी करनेवाले लोग मिल जायगे ।” महाराज के कहने मे वजन है, क्योकि वह 
जो कूछ कहते है, अनुभव से कहते हे, कोरी विद्नता से लही। तात्पयें यह कि यह 
भी कठिन है भ्रौर वह भी कठिन है। ऐसी द्विविध कठिन प्रतिज्ञाए करनेवाले वहुत 
तादाद में मिलेंगे, ऐसी आणा नही । इस तरह जब हम व्यापक दृष्टि से. सोचगे 
तभी काम होगा । “7 

में समझता हू कि गुण और सख्या का विरोध वही होता है, जहा-जहा प्रयत्त 
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एकागी रहता हे। ईसामसीह ने यूरोप और एजिया मे नव-विचार फंलाने का 
प्रयतय किया। उनके शिष्य भी भ्रच्छे थे और उनके विचार भी बहुत ही सुन्दर 
थे। दृद्मन पर प्यार करना, अपनी सव चीजे सबके साथ वाटकर खाना, एके ही 
परमेश्वर मानना---ये कोई ऐसी बाते नही, जिनपर आक्षेप किये जा सके । वह ऐसी 
सर्वाग-सुन्दर जीवन-दृष्टि लेकर निकले। लेकिन वाद मे उनके शिष्यो द्वारा उसमे 
एक ऐसी चीज दाखिल की गई, जिससे वह विचार अ्रच्छा होने पर भी एकदेशीय 
वन गया । इसी लिए जब उनकी सख्या बढी तो गुण घटने लगा । जहा सल्या बटने 
लगी, वहा गुण नही वढा और जहा गुण बढने लगा, वहा सख्या घट गई। वह 
एकागी विचार यही था कि कि “एकमात्र ईसामसीह परमेश्वर के पुत्र हैं और 
उन्हीके द्वारा हम परमेश्वर के पास पहुच सकते हे ।” इसके बजाय श्रगर वे यो 
कहते कि “हम सब परमेइवर के पुत्र हे और उन्तमे ईसामसीह एक उज्ज्वल उुत- 
रल हे ' तो कोई उच्च न होता । 

में जरा आहिस्ता-आ हिस्ता चितन कर रहा हू । पहले सर्वोदिय-सम्मेलन कौ 
वात है, जो गाघीजी के प्रयाण के वाद सेवाग्राम मे हुआ था| उस समय इसके 
नामकरण की बात चली। कुछ लोगो ने कहा कि “इसे गाधीजी का नाम दिया 
जाय।” हक कहा, “ऐसा क्यो कहते है ? 'सर्वोदय' यह शब्द बडा ही सुन्दर है 
और गाघीजी ने हो हमे दिया है। इससे भी भ्रधिक प्राचीन आधार उसे प्राप्त है। 
इसलिए यही बेहतर होगा कि उसीको हम चलायें भौर गाधीजी का नाम न रखजे।_ 
खुणी की वात है कि लोगो को यह समझे में झा गया और उन्होने मेरी बात मान 
ली। जिस तरह 'ला इलाही इल्‌ इल्‌ लाह' (ईइवर के सिवा कोई महान्‌ नही, 
कोई पूजनीय नही) इसके साथ 'मुहम्भदुरंसूल उल्लाह (मूहम्मद हमारा रसूल 
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हू अहामीड दिया गया, उसी तरह अगर हम भी यह कहते कि 'सत्यनिष्ठा और 
अहिसा हमारे उपास्य देवता है और गाधीजी हमारे गुरु है! तो नि संदेह हम 
अपने सद्विचार मे एकदेशीयता दाखिल करते | परिणामस्वरूप यह आपत्ति श्राती 
कि सख्या बढती, पर गुण घटता जाता। लेकिन वह भ्रापत्ति टल गईं, क्योकि हमने 
उस नाम को अपने हृदय मे ही रखा, वाणी मे नही आने दिया । 
तुकाराम की एक बहुत ही अद्भुत उक्ति है। सहज स्फूर्ति से उसने कहा है 
"झाहे ऐसा देव घदवावी वाणी । चाहीं ऐसा सत्तीं। अ्नुभवाया ।* 
यानी परमेश्वर है, ऐसी वाणी से बोलना चाहिए भौर वह नही है,' ऐसा मन 
में अनुभव करना चाहिए । तुकाराम भी उसी कोटि के मनुष्य थे, जिस कोटि के 
हमारे रविशकर महाराज है । वह ज्यादा पढे नही थे, पर जो भी थोडा पढा, उसे 
उन्होने पूचाया । उनकी यह युव्ति हमे बडी कारगर मालूम हुई । यदि आप ऐसा 
कही कहँते तो श्राप एकदेशीय और सकुचित हो जायगे। अगर श्राप 'है,' तो है 
में नहीं भी है। आपका पूर्ण क्रियापद “नही” है। वह इतना व्यापक्‌ है कि वह 
अ्रन्तर्गत भी है। इसलिए आप 'नही' कहते है तो आपके अन्तर मे वह है नहीं। 
और अगर आप 'हे' कहते हे तो उसके अ्रन्तर मे "नही है, ऐसा अनुभव आ्रापको 
करना होगा । परमेश्वर है, यह बोलने की बात है श्रौर नही है, यह अन्तर में अनु- 
भव करने की बात है। इस तरह स्पष्ट है कि जहा हमारे चित्तत मे एकदेशीपन 
आरा जाता है, वहा गुण भर सख्या के वीच विरोध खडा हो जाता है। किन्तु जहा 
एकदेशीपन नही है, वहा इस प्रकार का भय नही है। इन दिनो इस चीज पर 
मेरा चिन्तन चल रहा है। । ।् 
सत्याग्रह की ही वात लीजिये । पूछा जाता है कि क्या लोकत्तन्न में सत्याग्रह 
को स्थान है ? एक कहता है---नही/ तो दूसरा कहता है---है' । किन्तु दोनो 
सत्याग्रह की श्रसत्‌ कल्पना कर बैठे है। अगर हम सत्याग्रह की परिश्षुद्ध कल्पना 
करे तो कहना पडेंगा कि लोकतत्र मे उसे एक विशेष स्थान हो सकता है। यहा 
हमे 'सत्याग्रह' को व्यापक श्रर्थ मे लेना होगा । अगर यह नही हो पाता तो संत्या- 
ग्रह मे भी वही भ्रापत्ति श्रायेगी--जहा सख्या बढाने की बात आयेगी, वही गुण 
घटेगा भर जहा गुण बढाने की कोशिश होगी, वहा सख्या घटेगी । संकुतित 
कल्पना मे यह आर्पत्ति आती ही है। रु े 
मेने कहा था कि वेदात, विज्ञान भौर विध्वास--येतीन धवितिया इस जमाने 
को चाहिए | वेदान्त का श्र है, वेदों का भ्रन्त याने खात्मा | अर्थात्‌, सभी कृत्रिम 
धर्मों का अन्त | वेद को उनका प्रतिनिधि भान ले तो वेदान्त का श्रथ्व हुझ्ला-- 
वाइविलान्त, पुराणान्त, कुराणान्त या जितनी पुस्तक, उन सबका अन्त । इस 
तरह वेदान्त अत्यन्त व्यापक वस्तु हो जाती है । इसीलिए म॑ मानता हु कि वेदान्त 


चुँण 


ही दुनिया को बचा सकता है। अगर में 'वेदान्त' का झर्थ उपनिपद्‌ वर्ग रह कहू, 
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तो फौरन एकदेशीपन झा जायगा । इसलिए ऐसा सकुचित विचार में नही मानता । 
मनुष्य को मनुष्य से अलग करनेवाली सभी कल्पनाओ का अन्त ही वेदान्त है। 
जब हम उसका ऐसा विद्याल, व्यापक भ्रर्थ करते है तो नि सन्देह वेदान्त से दुनिया 
का भला होगा। 

विवेकानन्द ने भ्रमरीका की धर्मं-परिषद मे यही गर्जना की थी। वेदान्त मे 
हम किसी एक पुरुष के साथ बंधे नही है, जैसे कि ईसाइयत ईसा के व्यक्तित्व के 
साथ बधी है या जैसे कुछ कम मात्रा मे सही, मुहम्मद के साथ उसलाम की विचार- 
सरणी किवा गौतम के साथ बीद्ध-धर्म की विचार-सरणी जुडी दीख पडती है। 
हक है यह में जान-वृककर कह रहा हू । वास्तव मे वह नही है, दीख ही 
पडतौ है। 

बुद्ध ने यह कही नहीं कहा है कि आप मेरे बचनो के अनुसार ही चलें या 
उसी तरह विचार करे। मुहम्मद ने भी ऐसा कभी नहीं कहा । उसने तो वार-वार 
यही दोहराया है कि “में परमेश्वर नही हु, में परमेश्वर की जगह नही बैठ सकता। 
में मत्यं हू, मनुष्य हू । लेकिन उसके कई ऐसे साथी निकले, जिन्होने उसे 'परमे- 
इवर' कहा। जहा गुणो का प्रकाशन ज्यादा होता है, वहा मनुष्य की आखे चौधिया 
जाती है। इसलिए उसके वार-बार परमेश्वर होने से इन्कार करने के 8 द्‌ 
उसे लोग परमेदवर ही मानते थे। वह मर गये तो वह बात फैली, लेकिन लोगो 
उसे माना नही। यही समभ लिया कि वह मर नही सकते, यह विल्कुल श्रफवाह 
है, गलतफहमी है। आखिर अवृवकर, जो उनका शिष्य था श्रौर सर्वेथा सत्यवादी 
के तौर पर प्रसिद्ध था, एक मसजिद पर चढा और वहा से उसने जाहिर किया 
कि “मुहम्मद एक आदमी था और वह मर गया ।” तब कही एकन्र लोगो ते इस 
बात को सही माना | 

हा, तो मुहम्मद ने यह कभी नही कहा कि में भ्रल्लाह की जगह ले सकता हू 
झोर भेरे साथ परिपूर्ण सत्य जुड गया है, वल्कि उसने यही कहा कि “पहले के 
रसूलो ने जो कहा है, वही में आपके सामने कह रहा हू ।” कितु “मुहम्भदुरंतूल 
उल्लाहू यह लोगो ने बाद मे जोड दिया। अल्ला का रसूल है, ऐसा अर्थ मुसल- 
मानो ने माना। लेकिन मुहम्मद ने जो कहा है, उसका अर्थ यही हैं कि मुहम्मद 
उसका रसूल मात्र है, सेवक भान है। भल्लाह नही है, उसका पैगाम पहचानेवाला 
रसूल है। लेकिन आज उसका शअर्य मुहम्मद ही रसूल है, ऐसा किया जाता है, जो गलत 
है, वल्कि कुरान में इससे उलठा श्रर्थ लिख रखा है। भ्ल्लामिया पैगम्वर से बोल “ 
रहे हें कि “उसे तो मेने पैगास दिया है, भ्रवो के लिए झरवी जवान में बोलने के 
लिए। तू वोलेगा, यो समभफर मेने तुझे पैगाम दिया है। मेने हरएक कौम के लिए 
रसूल भेजे हे। उन्होने छुछ रमूलो के नाम भी दिये हे और कहा है कि “कुछ 
रसूलो के नाम तो तू जानता हैं और कुछ नही जानता ।” फिर मुसलमानों के लिए 
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/..इकर[र:करना पडता हे। यह वोलना पडता है ला नु फररिकु बैन श्रहदिम्‌ भिर्‌ 
+स्कुलिह: याने हम कोई रसूलो में फर्क नही करते । श्राज ही सुबह दरगाह-शरीफ 

में में यह बोल आया हू । इसका अर्थ अत्यन्त व्यापक है। फिर भी मुहम्मद के साथ 
यह चीज जुड जाने से इसमे एकाग्रिता आ जाती है। 

परिणाम कया हुआ ” परमेश्वर एक है, यह तो ठीक है। लेकिन विभिन्‍न रूपो 
मे उसकी उपासना नही हो सकती, यह बात उसके साथ जुड गई । वेद ने कहा 
“एक सत्‌ सत्य एक है, ठीक वही बात, जो पैगम्बर ने कही है। लेकिन वह आगे 
कहता है “विध्रा' बहुधा व्दन्ति' विप्र, ज्ञानी, उपासक, भिन्‍न-भिन्‍न उसकी उपा- 
सनाए करते है। मतलव यह कि उस एक उपासना मे अनेकविध उपासनए समाई 
हुई हैं। लेकिन इस्लाम ने यह नही माना । वे यही कहेगे 'एक सत्‌ भूर्खा. बहुधा 
वर्दन्ति' सत्य एक है और मूर्ख उसे बहुविध कहते हे । किन्तु यह एकागी विचार 
हो जायगा | इसका अर्थ यही होगा कि वह एकता बहुविधता को समा नही सकती, 
सहन वही कर सकती। ऐसी एकता एकागी हो जाती है। किन्तु यदि श्राप यह 
कहे कि सत्य एक ही है, पर ज्ञानी लोग भिन्‍न-भिन्‍न रूपो भे उसकी पूजा करते 
है तो तत्काल आप व्यापक विचार करने लगते हे। फिर गृण और सख्या का 
विरोध ही आयेगा | " 

हमा रे सामने एक समस्या है “ग्रामदानी गाव की सख्या बढाते चले जाते है 
तो कुछ ग्रामदानी गाव बोगस हो जाते है।' मृझसे किसीने पूछा था कि “क्या ऐसा 
नही होता ?!” मुझे जो उपमा सूफी, वह मेने कह दी “शिवाजी ने पचास किले 
जीते जिनमे से बीस गवायें और तीस हाथ मे रह गये ।” यह निरुत्तर करनेवाला 
उत्तर है, वह चुप भी हो जाता है, फिर भी में जानता हु कि इससे समाधान नही 
होता | श्रत आवश्यक है कि हम चिन्तन करे । हमारे ग्रामदानी गाव ढीले पडते हें, 
इसका कारण कुछ भी हो, फिर भी श्रापने ही उसे बनाया है श्र आप ही कह रहे 
है कि वे कच्चे हे तो जाइये और पक्के बनाइये । खूटा जरा ढीला हो गया तो उसे 
पक्‍का वनाइये । परस्थिति ने उसे ढीला बना दिया तो क्या आप उसे उठाकर 
फेंक देंगे ? फिर आपकी चक्‍की ही कैसे चलेगी ? इसलिए आप ही खूटे को पक्का 
बनाइये । अगर वह पकक्‍का नही वनता, पक्का वनाने में ही टूट जाता है तो श्रलग 
बात है। फिर भी उसे पक्का बनाने की कोशिश तो करनी ही चाहिए । 

इस तरह स्पष्ट है कि हम लोगो मे जो यह विचार चलता है कि “हम थोडे- 
थोडे ग्रामदान हासिल करे और वही मजबूत काम करें”, उससे परिणाम तो 

अच्छा होगा, पर व्यापकता नही आयेगी, जिसका आना बहुत जरूरी है। 

दूसरा विचार यह चलता है कि “चन्द ग्रामदान हासिल करोगे तो तुमपर 
जिम्मेदारी आयेगी ।' में कहता ह कि जितने ज्यादा ग्रामदान हासिल होगे उतनी 
समाज पर जिम्मेदारी आयेगी, तुम्हारी जिम्मेदारी नही रहेगी । उस हालत मे 
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विचार व्यापक बनेगा और लोगो को विविध प्रयोग करने होगे केकहस इसकी 
व्यक्तिगत जिम्मेदारी उठाते हे, कदाचित्‌ हम नालायक साबित हो“या चाकाम- 
याव हो तो क्या ग्रामदान का विचार भी नालायक हो जायगा ? मान लो कि 
विनोवा किसी एक जगह बैठा और उसने कुछ काम किया तथा वह सफल भी हुआ, 
तो लोग यही कहेगे कि “विनोवा जैसा व्यक्ति बैठा, इसी लिए काम हुआ, नही तो 
न होता ।” याने भ्रगर हम सफल हुए तो हार गये और हा र गये तो मर गये, जेसा 
कि आधुनिक लडाई में होता है। इसलिए उसमे कोई श्राइचयं नही माना जायगा | 
एक भाई ने मुझसे कहा है कि आप काफी घूम चुके, अब एक जगह वेठ जाय 
और काम करे। इसपर मेने उसे वेद का एक मन्त्र सुनाकर समझाया कि सबकी 
रक्षा करनेवाला परमेश्वर बैठा ही है । वह जिम्मेदारी मेरी नही है । काल॑ मास 
को किसीने नही कहा कि तुम करके बताश्रो । इसलिए ये जो दो विचार चलते हे, 
वे एक-दूसरे को काटनेवाले हूँ। इनसे सार। विचार ही सकुचित, कुठित हो जायगा। 
दोनो मिलकर एक ही विचार हे--कुछ ग्रामदान मजबूत बनाये जाय और नये- 
नये ग्रामदान हासिल किये जाय। ग्रामदान के लिए हवा भी खूब बनाई जाय, 
प्रचार भी खूब किया जाय। सख्या की वृद्धि से हमे डर नही, पर उसके साथ ही 
गुणवुद्धि होना भी लाजिमी है । जब हम ऐसी व्यापकता के साथ काम करेगे, तभी ' 
हमारी ताकत बढेगी । में इस विचार को वहुत महत्त्व दे रहा हू । हमारे कार्ये- 
कर्ताओो के मन में छिपाव नही, दुविधा, त्रिविधा ही नही, चौविधा भी प्रकट हो 
संकती है--हम यह करे या वह करे, ऐसा वे सोच सकते हे । लेकिन पहले हमे 
यही समभना चाहिए कि हम ही करनेवाले कौन हूँ ? सर्वोदिय-पात्र कहेगा कि हम 
यानी कुल हिंदुस्तान | फिर हरेक से जितना वन सके, उतना वह करे, वह हमारा 
ही काम माना जायगा । दि 
ग्राज सुशीलावहन नैयर से वाते द्वो रही थी । वह गाधीजी के पास रही 

है, इसका हमपर वहुत असर है। वह कह रहो थी कि “ग्वालियर के नजदीक 
डाकुओ का मुल्क है। जी चाहता है कि वहा शान्ति-सेना का काम करू। लेकिन , 
ग्रगर आपके शाति-मेना के नियमों मे वह बेठता हो, तभी कर सकृगी। आप 
झ्राशीर्वाद दीजिये ।” मेने उससे कहा--“यह में जाहिर कर देना चाहता हु कि 
जान्ति-सेना का काम करने के लिए शान्ति-सेना के प्रतिज्ञा-पत्र पर हस्ताक्षर करने 
की विल्कुल जरूरत नही । फिर भी प्रतिज्ञा-पत्र हासिल करने का मेरा यह नाटक 
जारी ही रहेगा। जान्ति-सेना का काम जिसे से, वह करे । जिसके दिल भे उसके 
लिए तीत्रता हो, वह यह काम करेगा ही। में जानता हु कि मनुष्य की कुछ मर्यादा 
होती हे । ऐसे यु प्य के लिए वे नियम लागू नही होते। हमारे घास्त में कहा है 
कि “जो तेजस्वी हो, उसे दोप लागू नही होते ।' तुलसीदास ने भी यही लिखा है-- 
'सप्तरय को माह दोष गुसाई ( अगर सुण्ीला यह दिला दे कि वह वहा जाती, 
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श्रौर कामयाब होती है तो श्रच्डा ही है। वह वहा जायगी तो दो 
होगी : (१) उसके कार्य से उसका जीवन सफल होगा या (२) उसमे वह 
कतल हो जायगी। इसलिए नियमो में न बैठ सके तो भी लोग समथ पर यह काम 
कर ही सकते हूँ । में व्यापक बनना चाहता हू और में व्यापक ही हू । 
मुभसे कुछ लोग श्रजीब सवाल पृछ्धते हे । श्रभी राजस्थान मे ही एक भाई ने 
पूछा कि “क्या हम बीडी पीते है तो शान्ति-सैनिक हो सकते हे ?” मेने पूछा-- 
“क्या प्रतिज्ञा-पत्र मे ऐसा लिखा है कि वीडी नही पीती चाहिए ?” उसने कहा- 
“नही लिखा है।” इसपर मेने कहा कि “ऐसा नही है, यही समफ्र लो ।”' प्रतिन्ना 
मे में ऐसी कंद नही रखता | अगर रखता तो खतम ही हो जाता । उसमे न बीडी 
पीने का निषेध किया गया है और न खादी पहनने या सूत कातने का विधान । 
ऐसा कुछ है ही नही | में सकुचित बनने का साहस नही कर सकता । में तो सम- 
भता हू कि वह सेफ्टी वाल्व' है, उससे बचाव हो सकता है । 
मेने यह कहा है कि सत्याग्रह का अश्र्थ यही है कि सत्य को ही श्राग्रह करने 
दीजिये, आप सत्य का आग्रह मत की जिये। आप तो सत्य का पालन ही कीजिये । 
आप अगर समभते हे कि हमारा आग्रह ठीक है तो सामनेवाला भी भ्राग्रह 
रखेगा । इस तरह एक आग्रही सन के खिलाफ दूसरा आाग्र ही मन खडा हो जायगा 
और दो मनो की ठक्‍्करो को टालना होगा । सज्जनो के मनो की विरोधी टक्‍्करे 
नही होने देनी चाहिए। भ्रयर कोई भी सज्जन आकर मुभसे कहे कि तुम्हारा 
विचार सकुचित मालूम होता है तो में उसे यही कह गा कि तुम्हारे लिए मेने वह 
खोल दिया है, क्योकि सज्जन के विरोध मे में खडा नही हो सकता | में जानता 
हू कि सामनेवाला सज्जन है और वह भी जानता है कि में सज्जन ह्‌। इस तरह! 
जब दोनो एक-दूसरे को जानते है तो सकुचितता नही होनी चाहिए । मेरी हमेशा 
यही कोशिश रहती है। इसलिए सकुचितता छोडकर परिणाम देखना चाहिए । सही 
विचार मालूम करना चाहिए और मन मे किसी तरह का आग्रह नहीं रखना 
चाहिए। | 
रक्‍ इसपर कल से ही लोग मुझसे पूछने लगे कि “क्या चुनाव में खडा होनेवाला 
भी शान्ति-सैनिक बन सकता हैं ?” मेने गोकुलभाई से कहा कि आप ही इस 
बारे में बताइये । उन्होंने फैसला दिया--“चुनाव मे खडा होनेवाला शान्ति- 
सैनिक नही बत सकता ।” वह अ्रगर दूसरा ही फैसला देते तो भी में सोचता । कोई 
अगर यह कहता कि “चुनाव मे भी यदि कोई राग-हेंष-रहित, परिपृर्ण शात भ्रौर 
तठस्थ मन से खडा होना चाहे तो,क्या ह॒र्ज है ?” तो में यही कहता कि “हा 
भाई, कोई हर्ज नही ।” इसलिए मेरा भरोसा ही मत कीजिये, में कुछ भी कह 
सकता हु। बडी मजेदार वात है। गुजरात मे मेने शान्ति-सेना' और शान्ति 
, सहायक' के लिए कभी कुछ कहा तो कभी कुछ । में एक भाई के सवाल का जवाब 
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दे रहा था तो नारायण ने कहा कि “परसो तो आप इससे भिन्‍न बात कहते थे ।” 
बात यह है कि में जो बातें रखता या कहता हू, वे मुझे बाद में याद भी नहीं 
रहती। आग्रह के लिए याद तो रखनी चाहिए ते ” लेकिन याद नही रहती। इसी- 
लिए अ्रतत मैंने नारायण से पुछने का रिवाज रखा कि “क्यो नारायण, मेने क्या 
कहा था ? ” तात्पर्य यह कि हम जितने व्यापक वन सकते है, उतने व्यापक बने । 
हम यही चाहते हूँ कि हम व्यापक बने और हम सवको एक करे । हम सब सज्जनो 
को एक करना चाहते हे । यही हमारी दृष्टि है । 

किस्तु ऐसी दृष्टि रखते हुए भी हमने भ्रकुश तो रखा ही है। इसका कारण 
यही हैँ कि हम जानते हे कि विना अक्कुश के ओर काम तो हो सकते हे, पर शात्ति- 
सेना का काम नही हो सकता। सिर फूटेगे, पर सफलता नही मिलेगी। फिर सिर 
फुडवाना ही हमारा लक्ष्य हो तो वह अलग बात है। अत हम सफलता का 
प्रन्‍न्ध करके ही सिर फुडवाये। अगर ऐसा नही करते तो वह हमारी मू्खेता ही 
साबित होगी । 
. रविशकर महाराज की ही वात देखिये | वह हमारे साथ चार-पाच महीने रहे 
हूं । वह कहते थे कि उनके विचारो के जो द्भोष थे, वे दर हो गये है। मेने भी उनके 
साथ रहकर अपने विचारों मे जो दोप थे, उन्हे दुरुस्त कर लिया है। यह बात 
मेने उनके सामने तो नही कही, झ्रव कह रहा हू । उनके अनुभव की बात है । आप 
जानते ही हैँ कि अहमदाबाद मे महागुजरात के प्रण्त पर दगा हुआ और कुछ 
गोलिया भी चली । उस समय महाराज ने कहा कि “जिनके हाथ मे दण्ड-शक्ति 
है, उन्हे गोली चलानी पडी, इसमे इतना हर्ज तही | किन्तु जब काग्रेस-परफिस 
से गोली चली तो मेरे मन मे यह विचार आया कि काग्रेस श्राफिस गोली चलाने 
की जगह नही है। वह तो मरने की जगह है, मारने की नही। इसलिए मेरा दिल 
बगावत करता है।” उनसे मिलने के लिए काग्रेंस के कुछ भाई गये थे । महाराज 
अहमदाबाद से चालीस-पचास मील दूर भूदान के प्रचार के काम मे घूम रहे थे । 
उन्होने महाराज से कहा कि “अगर भाप अहमदाबाद आये तो शान्ति का प्रचार 
कर सकते है, लोग भी श्राप की बात मान लेगे।” महाराज ने कहा, "में भ्राने को 
राजी हू, जरा प्रयत्न करना होगा। किन्तु वह कहातक सफल होगा, कह नही 
सकता। लेकिन में उनके साथ यह भी कहगा कि काग्रेस-आफिस से गोली नही 
चलनी चाहिए ।” उसके बाद उन्हे वहा बुलाने का झाग्रह नही हुआ । 
, , भह सोचने की बात है। में यह कह रहा था कि हम खूब व्यापक वनना चाहते 
है भ्रौर सबके साथ सम्बन्ध रखना चाहते हे । फिर भी अगर महाराज गोलीवाली 
वात पर लोगो से पूछने पर खामोद्य रहते तो वह बहुत महान होने पर भी घान्ति- 
स्थापना से नाकामयाव ही रहते । सिर फूडवाना हो तो भ्रतग वात है, किन्तु 
सत्य बोलकर ही वह शान्ति की स्थापना कर सकते थे । निष्पक्ष होकर ही सत्य 
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बीलीं जाता है। इसपर कोई पुछे कि “पक्ष के अन्दर रहकर सत्य नही वोला जा 
सकता ?” तो में यही कहृगा कि बोलकर दिखाइये, मुझसे मत पूछिये। में तो 
मानने को राजी हू । पक्षपाती कोई नही हो सकता, ऐसा में नही कह सकता, 
फिर भी इन दिनो वह वडा मुश्किल है, क्योकि पश्च के साथ लड़ाई-भंगडे जुड ही 
जाते हे। चाहे कोई पक्षमूलक भगडे न हो तो भी पक्ष उनके वीच ञ्रा ही जाता 
है और किसी-त-किसी तरह से वे मामले पक्ष के बन ही जाते हैं । उस हालत मे 
जहा जो भी कुछ जिस किसी पक्ष से हुआ हो वहा जाकर जो यह बोलने की 
हिम्मत करे कि 'फलाना काम गलत हुआ है' तो वह पक्ष मे रहकर भी पक्षातीत 
बन जाता हे, यह में जाहिर करना चाहता हू । महाराज तो किसी पक्ष मे नहीं है, 
इसलिए वह तो पक्षमुक्त ही है । 
इस तरह स्पष्ट है कि हमने जो कुछ मर्यादाए रखी है, वे सकुचित बनने के 
लिए नही, बल्कि कारगर बनने के लिए ही हे । हमे ऐसा लगा कि गान्ति-सेना के 
काम मे सफल होने के लिए ये मर्यादाए श्रावश्यक है, इसीलिए हमने उन्हें; रखा 
है। किस्तु मान लीजिये, उनसे कुछ सज्जनों को, जो इसमे आने के लिए अत्यन्त 
उत्सुक है, कुछ वाधा पड रही हो तो हम उसे हटाने के लिए भी राजी है, ऐसा 
हमने कल ही कह दिया, यह मानकर कि यहा थोडी सक्रुचितता भरा सकती है| 
जहा सकोच आये, वहा उसे छोड दे तो गुण और सख्या के वीच विरोध नही 
आ सकता । ॥॒ 
हम अपने कार्यकर्ताओं से यह निवेदन करना चाहते है कि जिस किसी कार्य 
के जिस किसी भी अग मे वे लगे रहे, जिस अग मे उन्हे श्रद्धा और विश्वास हो । 
मान लीजिये, सर्वोदय-पात्र का काम किया जाय, ऐप्ता वावा ने कहा तो कोई 
जरूरी नही कि आप वही काम करे। भ्रगर आप जमीन के वटवारे की जिम्मे- 
दारी महसस करते हो, तो उसीमे लगे रहे। इस व्यासपीठ (प्टलफा्म ) से 
किसीको सकुचित वनानेवाला कोई भी झादेश नही मिलेगा। मुभसे तो और 
भी नही मिलेगा, वयोकि मेरे विचार मे तो वह चीज है ही नहीं। इसीलिए जब 
कोई मुभसे पूछता है कि “ऐसी हालत मे झान्ति-सेना कैसे बनेगी ” तो में यहीं 
कहता ह कि “देखिये, कैसे वनेगी | यह प्रयोग करके देखने की वात हूँ। में चाहता 
ह कि किसी भी विचार को वाधा न पहुचाते हुए काम व्यापक बने | मेरी श्रद्धा 
हैं कि इस तरह किसी भी विषय को बाधा नही पहुचायेगे, तभी काम व्यावर्क 
बनेगा । फिर गण और व्यापकता में कोई विरोध झायेया, ऐसा में नही मानता। 
ग्यारहवा सर्वोदिय-सम्मेलन, 
अ्रजमेर, २६ फरवरी १६५६॥। 


